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సందేశం 


తెలంగాణ ప్రజలు తమపై సామాజికంగా, సాంస్కృతికంగా అన్ని 
రంగాలలో అమలవుతున్న వివక్ష నుంచి బయటపడేందుకు ఉద్యమించి తెలంగాణ 
సాధించుకున్నారు. ప్రజల ఆకాంక్షలు సాకారం చేస్తూ ఏర్పడిన స్వరాష్ట్రంలో 
తెలంగాణలో వెలుగొందిన తెలుగు భాషావైదుష్యాన్ని విశ్వవ్యాప్తం చేసేందుకు 
ప్రభుత్వం దృఢ సంకల్పంతో ఉంది. నేటి తరానికి మాతృభాష విశిష్టతను 
తెలియజేయాలని, మన సాహిత్య వారసత్వాన్ని అందించాలని కృతనిశ్చయంతో 
కృషి చేస్తోంది. తెలంగాణ సాహిత్యంపై నిరంతర అధ్యయనం, పరిశోధన, 
విశ్లేషణ, ప్రచురణ, ప్రచారం జరుగవలసిన అవసరాన్ని గుర్తించిన ప్రభుత్వం 
ఇందుకోసం తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమీని ఏర్పాటు చేసింది. 

తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమి ఆధ్వర్యంలో డిశంబర్‌ 15 నుండి 19 
వరకు ఐదు రోజుల పాటు హైదరాబాదు నగరంలో ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు 
జరుగబోతున్నాయి. 

ఖండాంతరాలనుంచి వచ్చిన సాహిత్య రసహృదయులందరూ ఒక చోటకు 
చేరడంతో వారి మధ్య పరస్పర సాహిత్య సంబంధాలు, సుహృద్భావనలు 
నెలకొంటాయి. ఈ సభలు కొత్త తరానికి తెలంగాణ సాహిత్య వారసత్వాన్ని 
పరిచయం చేయడంతో పాటు వారిలో నూతనోత్తేజాన్ని ప్రేరణను కలిగిస్తాయి. 

ప్రపంచ తెలుగు మహాసభల సందర్భంగా తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమీ 
ప్రచురిస్తున్న పుస్తకాలు ప్రత్యేక అధ్యయనాలు భావితరాలను తీర్చి దిద్దుతాయని 
ఆకాంక్షిస్తున్నాను. తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమీకి, రచయితలకు నా 
శుభాభినందనలు. 


తేది : 9-12-2017 - కల్వకుంట్ల చంద్రశేఖర్‌రావు 
ముఖ్యమంత్రి, తెలంగాణ రాష్ట్రం 


దా.నంటిని సిధారెడ్డి 
చైర్మన్‌, తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమి 


ఈ నేల స్పర్శ 


ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు అత్యంత ప్రతిష్టాత్మకంగా నిర్వహించాలని 
తెలంగాణ రాష్ట ప్రభుత్వం సంకల్పించింది. మహాసభల నిర్వహణ బాధ్యతలను 
తెలంగాణ సాహిత్య ఆకాడమికి అప్పగించింది. తెలంగాణ రాష్ట ఆవిర్భావం 
సమకాలీన చరిత్ర, తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమి ఏర్పాటు, సాహిత్య చరిత్ర, 
తెలుగు భాష ప్రాముఖ్యతను ప్రపంచానికి చాటి చెప్పటానికి, సాహిత్య అకాడమికి 
ప్రాచుర్యాన్ని కల్పించడానికి రాష్ట్ర ముఖ్యమంత్రి కే. చంద్రశేఖరరావు గారు, ప్రపంచ 
తెలుగు మహాసభలు తల పెట్టటం జరిగింది. 

తెలుగు భాషా సంస్కృతుల మూల భూమి తెలంగాణ, తెలుగు భాషా, 
సాహిత్యాల వికాసం కోసం సమున్నతంగా కృషి చేసిన మహనీయుల మాగాణం 
తెలంగాణం. యుగాలుగా, శతాబ్దాలుగా ఎన్ని ఆటుపోట్లు ఎదురయినా 
ప్రాణసమానంగా తెలుగు తేజస్సును, కమ్మదనాన్ని కాపాడుకుంటూ వచ్చిన 
చరిత్ర తెలంగాణది. క్రీ.పూ. 800 గోపరాజుల కాలం నాటి నాణాల్లోని 'నారని 
పేరు ఆధారంగా “అన్న తెలుగు మాట వాడుకలో ఉన్నట్లు నిరూపితమవుతున్నది. 
ఇప్పటి వరకు లభిస్తున్న ఆధారాలను బట్టి ఇదే మొదటి తెలుగు మాట. క్రీ.శ. 61 
ప్రాంతంలో హాలుడు సంకలనం చేసిన ప్రాకృత (గంథం గాథా సప్తశతి” లో 
అత్త, పిల్ల, పత్తి వంటి కొన్ని తెలుగు పదాలు చోటుచేసుకోవటం వల్ల తెలంగాణలో 
తెలుగు అప్పటికే వ్యవహారంలో ఉన్నదని భావించటానికి వీలవుతున్నది. ఇట్లాగే 
క్రీ.శ. 941 నాటి కుర్య్యాల శాసనంలోని కందపద్యాలు, పంపకవి తెలుగు 
పద్యం తెలంగాణలో ఛందోబద్ధ కవిత్వం వర్ధిల్లిందని చెప్పే సాక్ష్యాలు. అందువల్ల 
అనేకవిధాలుగా తెలుగు ప్రాభవానికి నెలవైన నేల తెలంగాణ. ఈ చరిత్రంతా 
ప్రపంచానికి చాటి చెప్పి తెలంగాణలో తేజరిల్లిన తెలుగు వైభవాన్ని 
ఆవిష్మరించటమే ప్రపంచ తెలుగు మహాసభల ప్రధాన సూత్రం. తెలుగు ఖ్యాతిని 


ప్రకటించటం, తెలంగాణ మహాకవులను మననం చేసుకోవటం, కొత్త తరాన్ని 
తెలుగు భాషా సాహిత్యాల ఘన వారసత్వం వైపు ఆకర్షించి, అభిరుచి కల్పించటం 
ప్రపంచ తెలుగు మహాసభల లక్ష్యాలు. ఇది సాంస్కృతిక పునరుజ్జీవ సంకల్పం. 
తెలంగాణ పునరై్వైభవ ప్రకటనం. 

ప్రపంచ తెలుగు మహాసభల ( డిశంబర్‌ 15 నుంచి 19) సందర్భంగా 
తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమి పదిహేను పుస్తకాలు ప్రచురిస్తున్నది. 

వాటిలో భాగంగా “సోయి వ్యాసాలు ప్రచురిస్తున్నాం. తెలంగాణ రాష్ట్ర 
సాధన కోసం ప్రజా ఉద్యమాలు ఉవ్వెత్తున ఎగిసినయి. అటు రాజకీయోద్యమానికి 
తెలంగాణ రాష్ట్రసమితి, ఇటు సాంస్కృతికోద్యమానికి తెలంగాణ రచయితల 
వేదిక నేతృత్వం వహించినయి. స్థానిక సాహిత్య లోకాన్ని చైతన్యవంతం 
చేయటానికి తెలంగాణ రచయితల వేదికి “సోయి” పత్రికను వెలువరించింది. 
2002 మార్చి నుండి త్రైమాస పత్రికగా “సోయి సంచలనం సృష్టించింది. 
వివిధ రచయితలు రాసిన వ్యాసాలు, కథలు, కవితలు, సంపాదకీయాలు, కొత్త 
ఆలోచనలతో తెలంగాణ భావోద్వేగాలకు తెరతీసినయి. చాలా చర్చలు 
జరిగినయి. తెలంగాణ అంతటా నవ సాంస్కృతిక వాతావరణం వెల్లివిరిసింది. 
“సోయి పత్రిక తెలంగాణ సాహిత్య చరిత్రలో భాగమైంది. సంచికలు అందరికీ 
అందుబాటులో లేవు. తెలంగాణ భావవ్యాప్తికి కారణమైన “సోయి వ్యాసాలు” 
ఎంపిక చేసి ప్రచురిస్తే సాహిత్య చరిత్రకు ఉపయుక్తంగా ఉంటుందని భావించినం. 
అన్నీ పరిశీలించి పుస్తక రూపానికి తీసుకొచ్చే పనిని రచయిత బెల్లంకొండ 
సంపత్‌కుమార్‌ స్వీకరించాడు. వ్యాసాలన్నీ వడబోసి రూపొందించిన పుస్తకాన్ని 
తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమీ ప్రచురిస్తున్నది. రేపటి పరిశోధనలకు, సాహిత్య 
అధ్యయనాలకు సూచీ గ్రంథంగా ఉంటుందని మా భావన. వ్యాస రచయిత 
లందరికీ, సంపాదకుడు సంపత్‌కుమార్‌కు ధన్యవాదాలు. సాహిత్య ప్రేమికులు 
సహృదయంతో ఈ పుస్తకాన్ని ఆదరిస్తారని కోరుకుంటున్నారు. 
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సంక్షిష్ట పరిస్థితులలో 
అనివార్యమైన - తొలినాళ్ళ 'నోయి'” 


విశ్వవ్యాప్తంగా ఏ మహోద్యమాలను పరిశీలించినా ఉద్యమం, సాహిత్యం, 
వాటిని అల్లుకున్న తాత్త్వికత, వ్యవస్థీకృతమైన అనుసంధానం ప్రస్సుటంగా కనిపిస్తాయి. 
వాటికి నిర్ధిష్టమైన ఆశయాలు గల దిక్కు దిశలున్నాయి. తిరిగి వీటి మూలాలు 
అవమానం, బాధ, అణచివేత, నిర్భంధాలను పొందిన సామాన్యుల పక్షమే. మలిదశ 
తెలంగాణ ఉద్యమ సాఫల్యం క్రమానికి ఈ లక్షణాలన్నీ ఉండడం వలన ప్రపంచ 
మహోద్యమాల పక్కన లిఖించదగింది. 

తెలంగాణ ఉద్యమ బీజాలు ఇరవయో శతాబ్దపు కీలక దశలో పడ్డయి. ఒకవైపు 
బ్రిటిష్‌ సామ్రాజ్యవాదులతో స్వాతంత్ర్య సమరం జరుగుతుండగా, మరోదిక్కు నించి 
స్వేచ్చ, హక్కుల కోసం, స్వపరిపాలన కోసం నియంతృత్వాన్ని భూస్వామ్య యెట్టి 
విధానాలను వ్యతిరేకించి పోరాడిన చారిత్రక సందర్భం ఉన్నది. నాటి నుండి తెలంగాణ 
సుదీర్ధ ఆకాంక్షలను 1. విముక్తి పోరాటం - విరమణ 2. 1969 విద్యార్థి, యువత 
నిరసన 3. మలిదశ ఉద్యమం వ్యక్తీకరించినై. దశాబ్దాల తరబడి నివురుగప్పిన 
నిప్పులా నిరసన సెగల తరాల ఆవిరులు దావానలంలా పెల్లుబికినై. ఉద్యమానికి ఆ 
వ్యాప్తి, సాకేతనం ఉంటుందని అంతిమ ప్రయోజనం నెరవేరేదాక విశ్రమించదని 
రుజువు చేసినై. తను - ప్రాణాలు త్యాగం చేసినా, బలిదానమైనా, శాంతి సామరస్యాలే 
తెలంగాణ తనమనీ ఉద్యమ పర్యంతం సుబూత్‌ అయింది. 

రెండు వేల ఒకటి సంవత్సర ప్రత్యేక తెలంగాణా రాష్ట్ర ఉద్యమం కీలకమైన 
మైలు రాయిని దాటుతున్న చారిత్రక తరుణం వేలాది హృదయాలలో సుమధుర 
సంకల్పంగా ఉన్న తెలంగాణ రాష్ట్ర ఏర్పాటు, ఉద్యమ మాధ్యమంతో సాధ్యమవుతుందని 
ఆశలు మొలకలెత్తిన క్షణాలు; మరో దశలో అంకుర స్థాయిలోనే అణచివేసే 
ప్రయత్నాలు; ఇది త్వరలోనే కనుమరుగయ్యే ఉద్యమమని చేసే ప్రచార కథనాలు, 
రాజకీయ వ్యాపార శక్తులతో ఉద్యమాన్ని బలహీనపర్చే వ్యూహాలు; ఇన్ని సుడి గుండాల, 
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ఎదురీతల మధ్య పుష్మరకాలంపాటు కొనసాగిన ఉద్యమం తర్వాత కాలానికి పరిపూర్ణ 
ఫలాన్ని అందించింది. 

మలిదశ కన్నా ముందు తెలంగాణ పదం ఉచ్చరించడానికి సాహసం చేయవలసి 
వచ్చింది. ఆ తొలినాళ్ళలోనే సాహిత్య, సాంస్కృతిక ఐక్యత కోసం 'తెలంగాణ 
రచయితల వేదిక ఏర్పడింది. అన్ని శక్తులను ఏకతాటి మీదికి తెచ్చి సాహిత్యోద్యమ 
'సోయిని ఆవిష్కరించింది. ఇది మలిదశ తెలంగాణ ఉద్యమానికి సువర్ణాక్షరాలతో 
లిఖించదగిన మలుపు. స్పష్టమైన కార్యాచరణ తో కదిలిన చారిత్రక సందర్భం కూడా. 
అందువల్ల తెరవే - తెలంగాణ సోయి వేరుకావ. ఇక్కడి అక్షర కృషీవలుల “సోయి”ని 
చాటడానికి “సోయి అవతరించింది. అనేక మంది కవులకు రచయితలకు వేదిక 
అయింది. 

ఉద్యమం, సాహిత్యాన్ని జమిలిగా తీసుకున్న తొలినాళ్ళ సోయి ఒక మేల, 
వైతాళిక. అప్పటికీ దశాబ్దాలు గడిచిపోయినా ఇంకా ఏదో చేస్తమని చెప్పే 
మాయమాటల నించి, మేలు జరగకపోతదా అనే భ్రమల నించి, నిర్లిప్తత, నిద్రమబ్బుల 
నించి స్పృహనిచ్చింది. చైతన్య మార్గాన్ని చూపింది. బాధ్యతలను తెల్సింది. అధ్యయన 
శీలతను రగిలించింది. మూలాలలోకి తీసుకపోయి సాహిత్యం, చరిత్ర పరిశోధన, 
పత్రిక, భాషా, సాంస్కృతిక మొదలైన అన్ని రూపాలలో తెలంగాణ వాదాన్ని 
స్థాపించింది. కొత్త తరాన్ని ప్రోత్సహించింది. న్యూనతలోకి నెట్టివేయబడ్డ స్థానిక 
మట్టి పరిమళాల జెన్నత్యాన్ని సజీవంగా నిలబెట్టడంలో నిబ్ధ్బతగా పని చేసింది. 
గతాన్ని గుర్తుకు తెచ్చింది. వర్తమానాన్ని చిత్రించింది. భవిషత్‌ చిత్రపటాన్ని నిర్మించింది. 
క్లిష్టపరిస్థితులలో తన కర్తవ్యాన్ని నిర్వహించింది. 

ఇక్కడి కవులను, రచయితలను, సాంస్కృతిక రంగంలో గళాన్ని వినిపిస్తున్న 
కళాకారులను సమీకరించి సాహిత్యోద్యమ వాతావరణానికి వెన్నుదన్ను చేసి మార్పు 
దిశవైపు నడిపిస్తున్న ప్రయత్నమే పద్నాలుగు అక్టోబర్‌ 2001 తెలంగాణ రచయితల 
వేదిక ఏర్పాటు. అప్పటికే మంజీరా రచయితల సంఘాన్ని స్థాపించి ఎన్నోసాహిత్య 
సమావేశాలు, సదస్సులు, కార్యశాలలు, పుస్తక ప్రచురణలు నిర్వహించిన అనుభవం 
గల డాక్టర్‌ నందిని సిధారెడ్డి మూల బీజమే కాదు, తెరవే సోయికి తొలి వ్యవస్థాపక 
అధ్యక్షులు కూడా. వారు జీవితంలోని ప్రతి నిముషాన్ని సాహిత్యానికి, ఉద్యమానికి 
ఉపయోగించుకుంటున్న ధన్యజీవి. ఈనాడు తెలంగాణ సాహిత్య అకాడమీ సారథిగా 
బాధ్యతలు నిర్వహిస్తున్నారు. ఈ విలక్షణ సందర్భంలో ఆనాటి సోయి వ్యాసాల 
సంకలనం రావడం తెలంగాణ సాహిత్యాభిమానులకు హర్షాన్ని కలిగించే పరిణామం. 
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సోయి తెలంగాణ సాహిత్య తొలిసంచిక, తెరవే ప్రథమ మహాసభల నాటికి 
ఏప్రిల్‌ - జూన్‌ 2002 ఆవిష్కృతమైంది. ఆనాటి సోయి సంచికలకు డాక్టర్‌ నాళేశ్వరం 
శంకరం గారు రచనలు స్వీకరించే సంపాదకత్వ బాధ్యతలను డాక్టర్‌ నందిని సిధారెడ్డి 
గారు తెలంగాణ రచయితల వేదికను, సోయిని సంప్రదించడానికి రచనలు పంపడానికి 
చిరునామాలను ఇచ్చి పూర్తి బాధ్యతలను స్వీకరించారు. వీరితోపాటు నిబ్ధతకు 
మారుపేరైన కార్యవర్గ కృషి గొప్పది. ఈ తెరవే - సోయి వెనక డా. నందిని సిధారెడ్డిగారి 
ఒక దీర్ణమైన, సహన పూరితమైన పరిశ్రమ ఉంది. 

తొలినాళ్ళ సోయి సాహిత్యోద్యమానికి ఐక్యతే ఊపిరని గుర్తించింది. జిల్లాలకు 
విస్తరించింది. తెలంగాణ ఆత్మాభిమానాన్ని సాంస్కృతిక వారసత్వాన్ని దిశమొనలలో 
ప్రతిష్టింపజేసింది. తెరవే సమిష్టి తనంలోంచి వచ్చిన అవగాహనా పత్రం (తొలి 
సంచిక పే.నం. 2,3లో) తెలంగాణ ఆత్మ ప్రతిబింబం. నాటికే ఒక తెలంగాణ 
చిత్రపటం, జొన్నల కర్ర జెండా, కలం ప్రతీకను వెలువరించింది. జనవరి-మార్చి 
2007 సోయి సంచిక, తెరవే “తెలంగాణ తల్లిని ప్రతిష్టించుకుందాం” అనే ఆర్తిని 
ప్రచురించింది. సదస్సులు, సమావేశాలు నిర్వహించి, కలల సాకారానికి వెలుగు 
రేఖలు రచించింది. ఉద్యమ ఉద్భతికి తర్వాతి “తెలంగాణ తల్లి రూపురేఖలకు ఇది 
పునాది. సోయి ఒకనాడు తెలంగాణ సాహిత్య సుందరోద్యానవనాల్ని నిర్మించిన 
సుజాత, శోభ, వంటి పత్రికల స్థాయిలో నడిచింది. నిజంగానే 'సోయి సంచికలు 
మన ఉద్యమ గతానికి మరచిపోలేని స్మరణికలు. ఒకసారి ఆ సంచికల్ని చదివినప్పుడు 
కలిగిన అనుభూతి ఇది. వరుల శివకుమార్‌, ఏడెల్లి రాములు, జిగురు ఐలయ్య, 
వెంకట్‌రెడ్డి మొదలైన వారి సహకారతంతో జ్యోతి సాహిత్య సమాఖ్య రామగుండం 
ఎన్‌.టి.పి.సి. కోల్‌ బెల్ట్‌ సాహితీ మిత్రులు మొదటి 'సోయి'ని సమర్పించారు. 

సాహిత్యోద్యమానికి అన్ని శాఖల, శాస్త్రాల సంబంధాలను సోయి ఆకళింపు 
చేసుకున్నది. ప్రముఖంగా కవులను, కథకులను, నవలకారులను, వ్యాసకర్తలను, 
జానపదాన్ని సమీక్షకులను, విమర్శకులను, పరిశోధకులను వక్తలను, పుస్తక రచయితలను, 
చరిత్ర పరిశోధకులను, చర్చలను, మేధావులను, సంపాదకులను, కళాకారులను, కళలను, 
అస్తిత్వాలను ఆరాటాలను, భాష ప్రాంతీయ వైశిష్ట్యాన్ని ఉన్నతంగా గౌరవించింది. 
ఆప్తుల మరణానికి దుఃఖించి జోహార్లర్సించింది. వారి కృషి మరుగున పడకుండా బయటి 
ప్రపంచానికి విశేషతలను తెలియజెప్పింది. సోదర సంఘాల సాహితీ కార్యక్రమాలను, 
పురస్మాభాలను, వాటి ప్రకటనలనిచ్చి ప్రోత్సహించింది. ఛిద్రమవుతున్న వ్యవసాయ 
సంబంధాలు, వలస, వృత్తులను తెగలు, జాతులను, దళిత మైనార్టీ మొత్తంగా అణగారిన 
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ప్రజల జీవితాన్ని చిత్రించింది. వక్రీకరణలను సమర్థవంతంగా తిప్పికొట్టింది. 
మంచితనాన్ని బలహీనంగా అర్థం చేసుకొని, పోతా పోతా హైదరాబాద్‌ను వేరు చేసి 
ఆటచూతామనే కుట్రలను మొదటనే కనిపెట్టి చెండాడింది. 

జిల్లాల సాహిత్య చరిత్ర యావత్‌ తెలంగాణ రాష్టానికి గుండెకాయ వంటిది. 
చరిత్రను తవ్విపోస్తే గాని స్థానికత ఎంతటిదో తెలిసిరాదు. అందువల్ల ఇక్కడి ప్రజల 
సంస్కృతిలో భాగమైన సాహిత్యాన్ని జీవన స్థితిగతులకు స్టానాన్నిచ్చి జిల్లాలను 
ఆవిష్కరించింది. తొలినాళ్ళ సోయి న్యూనతా భావంలోంచి ఆత్మగౌరవాన్ని 
చూపించింది. భక్తి సంకీర్తనలను, వైతాళికులను, సంస్మరణ వ్యాసాలను, చిత్రకారులను, 
యాత్రాస్మృతి, ఇంటర్వ్యూ, జ్ఞాపకాలు, మహిళా రచయిత్రుల వ్యాసాలు, ఆధునిక 
ధోరణులన్నీంటిని సమ్మిళితం చేసి వాటి తెలంగాణా మట్టి పరిమళం ప్రత్యేకతలను 
సగర్వంగా చూపి స్థానం కల్పించింది. తెలంగాణ నేలమీద బతుకమ్మ ప్రాశస్యాన్ని 
చాటింది. తొమ్మిదో సంచిక జనవరి - మార్చి 2006 “కలసి ఉంటే కలదు సుఖం” 
ఒక ఎత్తుగడను తీసుకొని నందిని సిధారెడ్డి కవిత్వం ఎడిటోరియల్‌ ఉండవలసిన 
కమ్మలో ప్రయోగాత్మకంగా ప్రచురించింది. సమర్థవంతులైన వారి రచనలతో పాటు 
వర్ధమాన రచయితలను కొత్తగా కలంపట్టే తరాన్ని ప్రోత్సహించడం “సోయి విశేషం. 
కొద్ది కాలంలోనే ఉద్యమానికి దారిదీపం స్థానాన్ని తీసుకున్నది. నోటి కొచ్చే బుక్క 
ఎత్తిపోకుండా పంట కాపలైంది. తెలంగాణ అస్తిత్వ జనగరిశ పదాలను కాపాడింది. 
అమ్మ భాషను అపహాస్యం చేస్తూ పండ్లో అని అమ్మకుంటున్న సినిమా వంటి భారీ 
ప్రచార సాధనాల జోరుకు ఒక అద్దుకట్టగా, ప్రశ్నించే వాళ్ళున్నారరే జవాబుదారీగా 
సోయి నిలబడి సామాన్యుడు ఎలుగెత్తే ధైర్యాన్నిచ్చింది. అస్తిత్వ సోయితో సమావేశ 
మందిరాలకు ప్రముఖుల పేర్లు పెట్టింది. (ప్రచురించే పుస్తకాలకు తెలంగాణ అస్తిత్వ 
పదాలను, పదబంధాలను ప్రోత్సహించి ఇక్కడి సాహిత్య సంస్కృతులను అపురూపంగా 
చూసుకోవడం ఎట్లనో తట్టి లేపింది. ఉద్యమం కోసం, సాహిత్య సాంస్కృతిక రంగాన్ని 
ధ్యేయంగా చేసుకున్న వారి కోసం కొండంత థైర్యమైంది. భవిషత్‌ తరాలకు 
మార్గదర్శకమయ్యే సోయి సంచికలు ఇంటింటా ఉండదగినవి. ఇవాళటి తెలంగాణ 
నిర్మాణం దృష్ట్యా పునరుద్ధరించవలసి ఉన్నది. 

సోయి సంచికలలో ఒక్కొక్క రచన ఒక్కొక్క ఆణిముత్యం. అనేక పాయల వర్గీకరణ 
సోయి సంచికలలో ఉన్నది. వీటిలో మన సోయిని పెంచిన గొప్ప వ్యాసాలున్నాయి. 
ఇవి నిన్న నేడే కాదు రేపటి తరానికి కూడా “సోయి'నే కలిగిస్తాయి. మన ఆత్మగౌరవ 
భావనను పెంచుతాయి. సంచికలుగానే ఉండిపోతే పలువురికి వీటితో పరిచయం 
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కలుగదు. ఇందుకు బదులు వ్వాస సంకలనంగా మారితే పదికాలాల పాటు ఎందరికో 
అందుబాటులోకి వస్తాయి. తొలినాళ్ళ సోయి సంచికలపై పరిశోధన జరగవలసిన 
అవసరం ఉంది. ఈ ఆలోచనలో ప్రస్తుత సంకలనం రూపుదిద్దుకున్నది. ఈ నాటి 
సోయి వ్యాసాల్లో ఎంపిక చేసిన కొన్ని రచనలు మీ ముందున్నాయి. పరిశీలించండి. 

ఇదివరకు ఆంధ్రప్రదేశ్‌ సాహిత్య అకాడమీ ఉన్న రోజులలో ఇటువంటి 
ప్రయత్నాలు జరిగిన సంగతి గుర్తుకువస్తుంది. ఆ రోజుల్లో వివిధ పత్రికల్లో ప్రచురణ 
పొందిన వ్యాసాల్ని 'సారస్వత వ్యాసములు” పేరుతో అకాడమి సంపుటాలుగా 
ప్రకటించింది. అందులో తెలంగాణ వారికి నామమాత్రపు ప్రాధాన్యత కూడా 
దక్కలేదనేది కొత్తగా చెప్పవలసిన పనిలేదు. 

తెలంగాణలో ఇప్పుడు వస్తున్నదంతా నిర్మాణ సాహిత్యం. సరైన అడుగు 
పడవలసిన ఈ తరుణంలో మలిదశ ఉద్యమ మూలాలు అనేక కోణాలలో ముందుకు 
రావలసిన అవసరం ఉన్నది. ముందు తరాలకు అందివ్వగలిగినంత సమాచారం 
అందించడంలో వెనకడుగు పడకుండా ఉండవలసిన సమయం. ఆత్మీయ బంధాలు 
నిర్మాణంలో గణనీయ పాత్ర వహిస్తాయి. బేధ భావాలు, సమసిపోయి వివక్షతలు 
లేని బంగారు తెలంగాణ కలలు నిజం కావాలి. ఆ కోణంలో ఇది మాత్రం పరిపూర్ణం 
కాదు. ఉద్యమం - తొలిదశలో వచ్చిన కవిత్వం, కథ, వ్యాసం, నవల వంటి అన్ని 
ప్రక్రియల మీద పని జరగాలి. పరిశోధనలు రావాలి. 

భాష సాహిత్య, సాంస్కృతిక ఉద్యమ చారిత్రక మూలాలను, విస్మృతి, 
వక్రీకరణలను “తొలినాళ్ళ సోయి”గా, పూర్తిగా నిష్పక్షపాతంతో వ్యాసాల ఎంపిక 
జరిగింది. ఏవైనా లోటుపాట్లు ఉంటే క్షమాపణలతో వాటిని తరువాత కూర్పులో 
సరిచేసుకుంటాను. 

కృతజ్ఞతలు. 


- బెల్లంకొండ నంవత్‌ కుమార్‌ 
సంపాదకుడు 
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కృతజ్ఞతలు 


ఈ 


“తొలినాళ్ళ సోయి” తెలంగాణ చరిత్ర, భాష, సాహిత్య సంస్కృతుల వ్యాసాలు 
ఇలా రూపొందడానికి అడగగానే సోయి సంచికలను ఇచ్చి ఆనాటి ప్రయత్నాలను 
నేపథ్య పరిస్థితులను, సమయం ఇచ్చి చెప్పిన డా॥ నందిని సిధారెడ్డి సార్‌ తెలంగాణ 
సాహిత్య అకాడమీ అధ్యక్షులు గారికి, ఈ పని మొదలు పెట్టినట్టు చెప్పగానే మందస్మిత 
వదనంతో ఆహ్వానించి వెన్నుతట్టిన ఆప్పుడు దేశపతి శ్రీనివాస్‌ ఒ.ఎస్‌.డి. గారికి, 
సాహిత్యం పనులకు ఎప్పుడూ ముందుండాలని నిరంతరం దారి చూపే ఆత్మీయ 
గురువు ఆచార్య ఎస్వీ సత్వనారాయణ ఉపకులపతి తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం గారికి, 
సోయి సంపాదకీయ వ్యాసాలు వచ్చే అవసరం ఉందని బలపర్చి, బలం చేకూర్చిన 
దా॥ నాళేశ్వరం శంకరం తెలంగాణ రచయితల సంఘం రాష్ట అధ్యక్షులు గారికి, 
మిత్రులు అయోధ్యారెడ్డి గారికి పూర్వాపరాలను తెల్పి సహకరించిన డా॥ గుమ్మన్న 
గారికి బాలశ్రీనివాస మూర్తి ఆచార్యులకు, మంచి సలహాలిచ్చి వెంట ఉన్న కవి 
మిత్రుడు వరుల శివకుమార్‌ గారికి, చక్కని ముఖ చిత్రం వేసి ఇచ్చిన చిత్రకారుడు 
అహోబిలం ప్రభాకర్‌కు, కవి మిత్రులు కందుకూరి శ్రీరాములు, పుస్తకం పనులలో 
తోడున్న నక్క హరికృష్ణ, జాజుల కుమార్‌లకు అందరికీ కృతజ్ఞతలు. 
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11. 


12. 


“నళయి ఎరుక 


తెలంగాణ సంస్కృతి 

తెలగన్నల తెలంగాణ అచ్చతెలుగుల ఖజానా 
సాహిత్య శాసనాలపై తిరుగుబాటు 

తెలంగాణ వ్యవసాయ పండుగలు 

విరిగిన చెరుకు విల్లు 

చరిత్ర కెక్కని దళిత చైతన్యం 

తెలంగాణ వైతాళికుడుగా వట్టికోట ఆళ్వారు స్వామి 
తెలంగాణ కవిత్వం |ప్రాపంచి కదృకృథం 


వచన కవిత్వం గ్రామీణ జీవనం 


. తెలంగాణకు జన్మనిచ్చిన అద్భుత జానపద కథలు 


తెలంగాణ అస్థిత్వావాద కవిత్వం 
థి 


భాషా సంస్కృతుల చైతన్యమే ప్రజా ఉద్యమాలకు 
భూమికైంది. ఆంధ్రమహా సభలు-మెతుకు సీమ 


- దా॥ నందిని నీధారెడ్డి 


- నలిమెల భాస్మర్‌ 


- ఎన్‌. వేణుగోపాల్‌ 

- కాసుల వత్రాప రెడ్డి 
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తెలంగాణ సంస్కృతి 


- డా॥ సీందిని సిధారెడ్డి 


జాతి ప్రత్యేక అస్తిత్వాన్ని నిలబెట్టేది సంస్కృతి. జాతి జీవనవిధానాన్నే 
సంస్కృతిగా వ్యవహరిస్తాం. జర్మన్‌ భాషలోని “కల్చరొకు సమానార్థకంగా “సంస్కృతి'ని 
వ్యవహరిస్తున్నాం. సమాజం యొక్క భౌతికవికాసం 'నాగరికత'అనీ, బౌద్ధిక వికాసం 
“సంస్కృతి” అనీ కొందరి అభిప్రాయం. నాగరికత, సంస్కృతి రెండు సమానార్థకాలు 
కాకపోయినప్పటికీ నాగరికత సంస్కృతిలో భాగమే. మానవుడు ఉన్నత జీవితం 
గడపటానికి భౌతికంగా, మానసికంగా చేసే నిరంతర ప్రయత్నమే సంస్కృతి. వ్యవస్థ, 
రాజ్యం మతం, జ్ఞానం, కళలు, వస్తుజాలం, వేషభాషలు, ఆచారవ్యవహారాలు, 
అనుబంధాలు, ఆహారవిహారాలు, పండుగలు, జాతరలు కట్టుబాట్లు, కష్టసుఖాలు, 
పెనుగులాటలు, పోరాటాలు అన్నీ సంస్కృతి వ్యక్తీకరణలే, సంస్కృతి 
స్వరూపస్వభావాలు వికాసాలు ఆర్థిక రాజకీయ సామాజిక పరిస్థితులపై, పరిణామాలపై 
ఆధారపడి ఉంటాయి. 

తెలంగాణ సంస్కృతి విశిష్టమైంది. ప్రత్యేక అస్తిత్వం కలిగి ఉన్నది. కాలగమనం 
ఆంధ్రసంస్కృతిలో భాగంగా పేర్శొని, నష్టపర్చినప్పటికీ ఇవాళ్లటి సందర్భంలో 
తెలంగాణ సంస్కృతి పునరుజ్జీవనం పొందుతున్నది. కొత్త చూపుతో, అన్వేషణతో 
తన అస్తిత్వాన్ని తిరిగి నిర్మించుకుంటున్నది. విస్మరణకు, వక్రీరణకు, అణచివేతకు 
గురైన స్థానిక నంన్కృతీ రూపాల్ని నమీకరించుకుంటూ కొత్తగా 
వ్యక్తీకరించుకుంటున్నది. 

తెలంగాణ సుందరమైన ప్రదేశం. భౌగోళికంగా సుసంపన్నమైన ప్రాంతం. 
నదులు, అడవులు, కొండలు, చెరువులు, వాగులు, ఎర్ర, నల్లగరేగడి భూములు, 
గనులు, ఖనిజాలతో విలసిల్లుతున్నది. తూర్పున కందికల్‌ గుట్టల వరస పడమట 
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బాటాఘాట్‌ పర్వతశ్రేణులు ఉత్తరాన గోదావరినది దక్షిణం దిక్కున కృష్ణానది సహజ 
సరిహద్దులుగా నెలకొని ఉన్నదీ ప్రాంతం. గోదావరినానుకొని దండకారణ్యం, 
కృష్ణనానుకొని నల్లమల అడవి సంపద నిలయాలుగా ఉన్నాయి. భౌగోళికంగా ఎన్నో 
అనుకూలతలు, వనరులు ఉన్న ప్రదేశం కావటం వల్ల స్థానికంగా ఎంతో చరిత్ర, 
నాగరికత, సంస్కృతి వికసించినాయి. 


రాతియుగం: 

నదీతీర ప్రాంతాల్లో జరిపిన పురావస్తు పరిశోధనల ఆధారంగా రాతియుగం 
నాటికే స్థానిక జనసంచారం ఉన్నట్లు తెలుస్తున్నది. పునాకు చెందిన ఆర్‌.వి. జోషి 
మంజీర తీరప్రాంతంలో జరిపిన పరిశోధనల్లో పాతరాతియుగపు కాలంలో వాడిన 
రాతిగొడ్డళ్లు, సూక్ష్మ రాతిపనిముట్లు దొరికినాయి. మానేరు, గోదావరి తీరప్రాంతాల్లో 
రాతిపనిముట్లు లభించినాయి. సంగారెడ్డి సమీపంలో 'ఎడితానూర్‌” వద్ధ 
కొండచరిచయలపై శిలాయుగపు చిత్రకళ బయల్పడింది. ఈ చిత్రాల్లోని ఒక ఏనుగును 
కొంతమంది వేటాడుతున్న చిత్రం తెల్ల జిగురు, జాజుమట్టి కలిపి చిత్రించిన తీరు 
మధ్యరాతి యుగపు జీవనవిధానాన్ని పరిస్థితుల్ని తెలియజేస్తున్నాయి. “వర్గల్‌ వద్ద 
వెలుగుచూసిన రాతిలో చెక్కిన జంతువుల బొమ్మల అనవాళ్లునాటి మానవుని ఉనికిని 
వివరిస్తున్నాయి. బృహత్‌ శిలాసమాధులు అనేక చోట్ల బయల్పడినాయి. కరీంనగర్‌ 
జిల్లాలోని కదంబాపూర్‌లో 500 సమాధులు, సింగపూర్‌లో 50 సమాధులు, మెదక్‌ 
జిల్లా పొన్నాల, వర్గల్‌లలో, వరంగల్‌ మానుకోట, నల్లగొండ జిల్లా రామగిరి, ఖమ్మం 
జిల్లా డోర్నకల్‌, మధిరలలోని సమాధులు రెండు, మూడు వేల సంవత్సరాలకు 
పూర్వమే తెలంగాణలో నాగరికత తెలిసిన జనులు ఉన్నట్లు తెల్పుతున్నది. ఈ 
సమాధులకే కెయిరన్లని రాక్షసుళ్ళుని పేర్లున్నాయి. ఈ సమాధులల్లో మానవుల 
ఎముకలతో పాటు ఇనప పనిముట్లు, రాగి పాత్రలు, మట్టికుండలు బయట పడటం 
వల్ల గృహనిర్మాణాల కంటే సమాధుల నిర్మాణాల్లో వారు చూపిన శ్రద్ధలో వాడకం, 
పూర్వీకుల పట్ల గౌరవం గోచరిస్తున్నది. 


తెలుంగణం: 

నదులు, కొండలు, అడవులు అల్లుకొని ఉన్న ప్రదేశం కనుక వీటిని నమ్ముకొని 
స్థానికంగా ఎన్నో గిరిజన తెగలు జీవించాయి. కోయలు, గోండులు, చెంచులు, 
గుత్తికోయలు, కొండరెడ్లు, రాజ్‌గోండులు, కోలాములు మొదలైనవారు తమ ప్రత్యేకతతో 
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జీవనం సాగిస్తున్నారు. క్రీస్తుపూర్వం నుంచే గోండుల ఉనికి గోచరిస్తున్నది. గోండులు 
తమ ప్రాచీన ఉత్పత్తి కథను చెప్పుకుంటూ '*టీకం, మార్క పూసం, తెలింగంి అనే 
నలుగురు దేవతల్ని పేర్కొంటారు. ఇందులో 'తెలంగం” ప్రాచీన తెలుగుజాతి మూల 
పురుషుడని అరుద్ర పేర్ళొన్నాడు. ఖండపల్లి సోదరుల వాదం దీనికి దగ్గరగా ఉన్నది. 
ప్రాచీన కాలంలో స్థానికంగా 'తలెంగ్‌” అను జాతివారు నివసించినట్లు, “తలైంగ్‌'లు 
నివసించినందువల్ల 'తిలింగు, 'తెలుంగు పదాలు వాడుకలోకి వచ్చినాయి. బర్మాలో 
నివసిస్తున్న ఒక తెగ ఇప్పటికీ తాము 'తలైంగ్‌' జాతివారమని చెప్పుకుంటారట. 
రేఫం లేని 'తిలింగి శబ్ధం బాగా పూర్వకాలం నుంచే వాడుకలో వుంది. మార్మండేయ, 
వాయు పురాణాల్లో సైతం 'తిలింగ' ప్రస్తావన వుంది. ఐతరేయ బ్రహ్మణంలోని కథలో, 
మహాభారతంలో “ఆంధ్ర” జాతిని ప్రస్తావించి ఉన్నప్పటికీ అది నివసించిన ప్రదేశాన్ని 
పేర్కొనలేదు. బౌద్ధ వాజ్మయంలో ఈ ప్రదేశాన్ని 'మంజీరదేశం'గా వ్యవహరించారు. 
క్రీశ. 150 ప్రాంతానికి చెందిన గ్రీకు శాస్త్రజ్ఞుడు టాలెమీ తన పుస్తకంలో 'టిలింగాన్‌' 
అనే పదాన్ని దేవవాచిగా వాడి వున్నాడు. ఇది 'తిలింగ” శబ్ద రూపమే. 5వ శతాబ్దికి 
చెందిన తమిళ లక్షణ (గంథం “ఆగత్తియంిలో తెలుంగు” భాషవాచిగా పేర్కొన్నారు. 
స్థానిక భాషలను సమాదరించిన జైన, బౌద్ధ వాజ్మయాల మీద వైదికవాజ్మయం అధిపత్యం 
సాధించిన తర్వాత సంస్కృత ప్రభావం అధికమైంది. ఆ క్రమంలో 'తిలింగి 
సంస్కృతీకరించబడి త్రిలింగ దేశమై శైవప్రభావం వల్ల మరింత ప్రచారంలోకి వచ్చింది. 
9వ శతాబ్దానికి చెందిన రాజశేఖరుడు 'త్రిలింగాధిపతి అని ప్రయోగించాడు. కొంత 
కాలం త్రిలింగ), 'తెలుంగు వాడుకలో ఉన్నప్పటికీ “త్రిలింగ ఎక్కువ కాలం నిలబడలేదు. 
కాకతీయుల కాలానికి చెందిన విద్యానాథుడు ప్రతాపరుద్రీయంలో త్రిలింగదేశం” 
ప్రయోగించాడు. క్రీ.శ. 1358 శ్రీరంగం తామ శాసనంలో 'తెలింగదేవి ప్రస్తావన 
ఉంది. మెదక్‌ జిల్లా తెల్లాపూర్‌లో బయటపడిన క్రీ.శ. 1417 నాటి శాసనంలో 'తెలుంగణి 
పదం పేర్కొనబడింది. తెలంగాణ పదాన్ని సూచించే లభ్యమవుతున్న మొదటి శాసనమిదే. 
తర్వాత ఒక శతాబ్దానికి (క్రీశ. 1570 సం. ప్రతాపరుద్ర గజపతి వెలిచర్ల శాసనంలో 
“తెలంగాణా” పదం ప్రయోగించబడింది. కాకతీయ, ముస్లిం పాలకుల వ్యవహారాల్లో 
'తెలంగాణి పదం విస్తృత ప్రచారంలోకి వచ్చింది. 


వ్యవస్థ: 
పరిపాలనా సౌలభ్యం కోసం ప్రాంతాన్ని కొన్ని భాగాలుగా గుర్తించేవారు. 
శాతవాహన సామ్రాజ్యం కొన్ని “ఆహారాలు'గా విభజింపబడింది వుండేది. కొన్ని 
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(గ్రామాలు కలిపి ఒక 'ఆవారంిగా భావించేవారు. గ్రామంలో శాంతిభద్రతలు 
కాపాడేటందుకు నియమించే అదికారిని '(గ్రామికి అని 'గ్రామణి” అని పిలిచేవారని 
గాథాసప్తశతి ద్వారా తెలుస్తున్నది. ఆహారాలు కొన్ని కలిస్తే విషయంగా విషయాలు 
కలిసి “రాష్ట్రంగా పిలిచేవారు. కాకతీయులు పాలనా సౌలభ్యం కోసం 'నాడు'లుగా 
విభజించారు. కాసలనాడు, నచ్చినాడు, రేనాడు లాంటివి. కొజసీమ, నతూటిసీమ, 
మెతకు సీమ లాంటివి ఉండేవి. నాడులను “విషయాలుగా, “మండలాలుగా 
వ్యవహరించేవారు. తిరిగి వీటిని “స్థలాలుగా, “గ్రామాలుగా పిలిచేవారు. 
ప్రభుత్వాధికార్లని 'ట్టారకు'లనేవారు. సుల్తాన్‌ల పరిపాలనలో గోల్కొండ సామ్రాజ్యం 
“తరఫ్‌'లుగా విభజింపబడింది. తరఫ్‌లను పరిపాలించే వారు 'తరఫ్‌దార్లు? నిజాం 
పాలనలో 'సర్మారు పరగణాలుగా విభజించారు. తెలంగాణ ప్రాంతాన్ని రెండు 
“సుబాలుగా పిలిచారు. 'సుబాలు పరిపాలించేవారు 'సుబేదార్లు”. 

కాకతీయుల కాలంలో దండనాయకుడు, కరణం, తలారి, ఉన్నట్లుగానే నిజాం 
కాలంలో పటేల్‌, పట్వారి, తలారి, సుంకరి మొదలైన ఉద్యోగులుండేవారు. నిజాం 
కాలంలో భూమిని 'సర్ఫెఖాస్‌, 'పాయెగా, జాగీర్‌, 'మఖ్లా అని విభజించారు. 
సర్ఫెకాస్‌కు నిజాం పూర్తి హక్కుదారు. మిగతా విభాగాలకు హక్కుదార్లను నిజాం 
ప్రభువు నియమించేవాడు. 


రాజ్యాలు: 

మొదట ఈ ప్రాంతమంతా చిన్న చిన్న రాజ్యాలుగా ఉన్నట్లు భావించవచ్చు. 
బౌద్ధ జాతక కథల్లో,నాసిక్‌ శాసనంలో అస్సక, ములక కళింగ రాజ్యాల ప్రస్తావన 
ఉంది. బౌద్ధమతంలో పేర్ళొన్న “బావరి కోసల దేశం నుంచి అస్సక, ములక రాజ్యాల 
సరిహద్దుల్లోని తెలవాహనది (గోదావరి) సమీపంలో ఆశ్రమం నిర్మించుకొని 
విద్యాబోధన చేసేవాడు. బుద్దుని శిష్యుడైన మమాకాద్వాయనుడు అస్సక రాజుకు 
బౌద్ధమతం ఇచ్చాడు. అశ్వ చిహ్నారాధకులు “అస్సకి రాజ్యపాలకులు, మహిష 
చిహ్నారాధకులు “మహిషకి రాజ పాలకులు అని చరిత్రకారులు భావిస్తున్నారు. 
నిజామాబాద్‌లోని బోధన్‌ అప్పటి “పోదని అస్సక రాజ్య ముఖ్యపట్టణమని, నల్లగొండ 
“మహిషకి రాజ్యకేంద్రమని భావిస్తారు. ఇటీవల పురావస్తు పరిశోధనల్లో కరీంనగర్‌ 
జిల్లాలో బయటపడిన వెండినాణాలు క్రీ.పూ. 600-400 కాలానివని, ఈ ప్రాంతాన్ని 
సఘగోప, గోభద, నారన, కనయనలు పాలించినట్లు తెలుస్తున్నదని నిర్ధారించారు. 
నాణాల కాలం, పోలికను బట్టి ఈ సమగోపుని పాలనలో శాతవాహనుడు సేనానిగా 
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ఉండి తర్వాత రాజ్యాధికారాన్ని చేజిక్కించుకున్నాడని స్థానిక చరిత్రకారులు 
అభిప్రాయపడుతున్నారు. మెగస్తనీస్‌ తదితరులు పేర్కొన్న శాతవాహన కాలపు దుర్గాలు 
ఎక్కువ తెలంగాణలోనివే. పౌదన్యపురం, కోటిలింగాల, ధూళికట్ట, పెద్దబంకూరు, 
కొండాపురం, ఫణిగిరి, విజయపురి మొదలైనవి శాతవాహన కాలపు గణరాజ్యలై 
వుండవచ్చు. కొండాపురం, ధూళికట్టల్లో, కోటిలింగాలలో 'సిముకుిని నాణాలు, రోమ్‌ 
నాణాలు (క్రీ.పూ. 27- క్రీ.శ. 14-87 ఆగస్టస్‌, నీరోకాలానికి చెందినవి) లభించాయి. 
తొలి శాతవాహనులు తెలంగాణ నుంచి మహారాష్ట, తీరాంధ్ర ప్రాంతాలకు 
విస్తరించినట్లు తెలుస్తున్నది. శాతవాహనుల తర్వాత విష్ణు కుండినులు, బాదామి 
చాళక్యులు, వేములవాడ చాళుక్యులు పరిపాలించారు. తదనంతరం కాకతీయులు 
(క్రీ.శ. 950-1823) మసునూరు, పద్మనాయక రాజులు బహమనీలు (క్రీ.శ. 
1518-1686), అసఫ్‌జాహీలు (క్రీ.శ. 1724-1948) పరిపాలించారు. 


(ప్రజలు: 

కష్టపడి జీవిస్తారు. అంకితభావం ఎక్కువ. నమ్మిన విషయాల కోసం ప్రాణత్యాగం 
చేయటానికి వెనుకాడరు. ప్రేమాస్పదులు, సహనశీలురు, మహారాషులకు, 
కాయస్థులుక, కన్నడిగులకు, మర్వాడీలకు, అఫాకీలకు, ఆంధ్రులకు ఆశ్రయమిచ్చారు. 
జైనానికీ, బౌద్దానికీ, శైవానికి, వైష్ణవానికి, ఇస్లాం, సూఫీ మతానికి ప్రాధాన్యమిచ్చి 
ఆదరించారు. ఆత్మగౌరం ఎక్కువ. అందుకు ఎన్నో యుద్దాలు ఎదుర్కోవలసి వచ్చింది. 
1803లో అల్లావుద్దీన్‌ ఖిల్జీ సైన్యాల్ని ఓడించి పంపించివేశారు. 1809లో మాలిక్‌పూర్‌ 
సైన్యాలతో నెల రోజులు యుద్దాలు చేశారు. 1821లో ఉల్లూఖాన్‌తో ఆరుమాసాలు 
యుద్దాన్ని ఎదుర్కొన్నారు. 1850లో సికిందర్‌ ఖాన్‌తో, 1856లో అల్లావుద్దీన్‌ సైన్యాలతో 
1364లో సస్టర్‌ఖాన్‌తో, 1433లో అహ్మద్‌షా సైన్యాలతో జరిపిన యుద్దాల్లో ఎన్నో 
కష్టనష్టాల పాలయ్యారు. కుతుబ్‌షాహీల అంతఃకలహాలు, బెరంగజేబు దండయాత్ర 
లాంటి ఎన్నో యుద్దాలు ప్రజాజీవనాన్ని తీవ్రంగా కలచివేశాయి. నిజాం రాజు పాలనలో 
భాషాసంస్కృతుల అణచివేత, ఆర్థికపీడన, జాగీర్ణార్ల దోపిడీ, కుట్రలు సాంస్కృతిక 
వికాసాన్ని నిరోధించాయి. ఈ హింసలకు వ్యతిరేకంగా సుదీర్హ పోరాటం చేశారు. 


వ్యవసాయం: 
ప్రజల జీవనాధారం వ్యవసాయం. సారవంతమైన ఎర్రనేల, నల్లనేలలు. 
వర్షపాతం తక్కువ. నదులున్నప్పటికీ వ్యవసాయానికి అనుగుణంగా మలుచుకునే 
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అభివృద్ధి జరగలేదు. 'భుమిపన్ను ప్రభుత్వానికి ప్రధాన ఆదాయవనరు కావటం 
వల్ల శాతవాహనులు వ్యవసాయాన్ని ప్రోత్సహించారు. నీటి పారుదలకు 
ఉదకయంత్రాలు, ఏతంలాంటివి ఉపయోగించేవారు. జెదక యాంటత్రికుల శ్రేణిని 
క్రీ.శ. ౩వ శతాబ్దినాటి నాసిక్‌ శాసనం ప్రస్తావించింది. వరి, గోధుమ, నువ్వులు 
పత్తి మొదలైన పంటలు పండించేవారు. వ్యవసాయానికి నీటి ఏర్పాటు గురించి 
కాకతీయులు ప్రత్యేక శ్రద్ద తీసుకొన్నారు. నదుల నీటిని వ్యవసాయానికి మళ్లించే 
సాంకేతిక ప్రగతి ఆ కాలంలో అభివృద్ధి చెందకపోవటం వల్ల కాకతీయులు చెరువుల 
నిర్మాణం చేపట్టారు. గొలుసు చెరువుల వ్యవస్థ ఉండేది. పాకాల చెరువు, రామప్ప 
చెరువు, బయ్యారం చెరువు, భద్రకాళి చెరువు, పోచారం చెరువు, పొట్ల చెరువు, 
లక్నవరం చెరువు, శనిగరం చెరువు, ధర్మసాగర్‌, దేవి చెరువు మొదలైన చెరువులు 
తవ్వించారు. కుతుబ్‌షాహీలు హుస్సేన్‌సాగర్‌, ఉస్మాన్‌సాగర్‌, అలీసాగర్‌ చెరువులు 
నిర్మించారు. చెరువులు ఎక్కువగా ఉండటం వల్ల ఈ ప్రాంతాన్ని చెరువుల దేశం” 
అని కూడా పిలిచేవారు. చెరువుల నిర్మాణం, పూడిక తీయటం కట్ట పెంచడం, 
మరమ్మత్తు, నిర్వహణ గురించి 10 శాతం భూమి, 10 శాతం ఫలసాయం తీసేవారు. 
దీన్ని “దశబంధ మాన్యం” అనేవారు. ఈ పద్ధతి కాకతీయుల కాలం నుంచి 
కుతుబ్‌షాహీల కాలం వరకు ఉన్నది. తన సంతానం, పెంచిన సంతానం, రచన, 
ఇల్లు, వనము, చెరువు, గుడి ఇవి ఏడు సప్తసంతానాలని ఆనాటి కవులు పేర్కొన్నారు. 
అందువల్ల రాజులు చెరువులు ధర్మంగా తవ్వించారు. కాని పన్ను కట్టలేని ప్రజలు 
ఇబ్బంది పడేవారు. ఒక కవి ప్రజావేదన చిత్రించాడు. *వశుదేశుడు చెరువేయుట 
దశబంధము కొరకు కాక ధర్మము కొరకా?” 

చెరువుల తర్వాత బావులకు ప్రాధాన్యత ఉండేది. బావుల కింద తోటలు విస్తరించి 
ఉండేవి. ఉల్లూఖాన్‌ 1321లో ఓరుగల్లును మొదటిసారి చూసినప్పుడు “ఏ దిక్కు 
చూసినను రెండు మైళ్ల పొడవున నీటి నాళములను, తోటలును ఉండెను” అన్నాడు. 
కుతుబ్‌షాహీలు కూడా తోటలు, ఉద్యానవనాలు పెంచారు. వీటిని 'బాగ్‌'లుగా 
వ్యవహరించేవారు. ఇబ్రహీం బాగ్‌, పూల్‌బాగ్‌, జాంబాగ్‌, బషీర్‌బాగ్‌, జ్ఞాన్‌బాగ్‌ 
మొదలైన ఎన్నో “బాగ్‌'లుండటం వల్ల ఈ నగరానికి “బాగ్‌ నగర్‌ అని పేరు. అదే 
క్రమంగా భాగ్యనగర్‌ అయిందని చెప్పుతారు. కాకతీయుల కాలంలో వ్యవసాయం 
బాగా పెరగటం వల్ల వ్యవసాయ శాస్తం కూడా వచ్చింది. పంట మీద అప్పు, తిరిగి 
ఆ పంటను స్థానిక వ్యాపారికే అమ్మటం ఉండేది. పశుపోషణ కూడా ఉండేది. వరి, 
జొన్న కొర్రలు, సజ్జలు, పెసలు, నువ్వులు, పసుపు, చాలా రకాల ధాన్యాలు 
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పండించేవారు. కాకతీయుల కాలంలో పన్నులు వస్తురూపంలో, ధనరూపంలో 
చెల్లించేవారు. రకరకాల సుంకాలు వసూలు చేయటానికి 'సుంకాధికారి, “సుంకరి” 
ఉందేవారు. కుతుబ్‌షాహీ, నిజాంపాలనలో పన్నుల వసూలు లెక్కల్ని 'జమాబంది” 
అనేవారు. రెండో పంటకు చెరువు నీటి వాటాలు నిర్ణయం చేయటాన్ని “తహబంది” 
అనేవారు. కొత్తగా చెరువులు నిర్మించిన గ్రామాల్లో 5 సంవత్సరాల వరకు పన్ను 
విధించకుండా మినహాయింపు ఇచ్చేవారు. దీన్ని 'దుంబాలి అనేవారు. రైతులు 
పన్నుభారమై ఊరు విడిచి వెళ్లితే తిరిగి రప్పించే పునరావాసాలు ఏర్పరచినచోట 
తక్కువ శిస్తులు వసూలు చేసేవారు. ధాన్యానికి “నాగు ధనానికి 'మిత్తి వ్యవహారంలో 
ఉందేవి. 

“గొడ్డలి గుద్దలి కొదవలి పాజిల 

దంతాల కాడిన (త్రాళ్లకట్ట 

కొమిరెల కదురుల కక్క్ళుల బిళ్లలను 

కందెన కొమ్మును కమ్ముకత్తి 

బండిపొనుక రాగోలల (వణుతి జేసి” 

వ్యవసాయ పనిముట్లను గంగుల శాయిరెడ్డి 'కాపుబిడ్డి కావ్యంలో ప్రస్తావించాడు. 


వృత్తులు: 

గ్రామంలో వ్యవసాయం ప్రధాన వృత్తి అయినప్పటికీ ప్రజాజీవనం సౌకర్యంగా 
సాగటానికి ఇతర చేతివృత్తుల వారు ఉండేవారు. పనిముట్లు చేసేవారు. అవసరాలు 
చూసే పనివారు పూర్వకాలం నుంచి వున్నారు. శాతవాహనుల కాలంలో కోలిక 
(సాలెలు బట్టలు నేసేవారు, కులార (కుమ్మరి) కుండలు చేసేవారు, తిలపీసక 
(తైలకులు) నూనె తీసేవారు, కసకార (కంచరి) ఇత్తడిపనివారు, కమర (కమ్మరి) 
ఇనుప పనివారు, సువనక (స్వర్ణకార) బంగారు, వెండిపనులవారు, వధిక (వడ్రంగి) 
కర్రపనివారు ముఖ్యమైన వృత్తుల వారు ఉండేవారు. కాకతీయుల కాలంలో 
పురోహితుడు, కంసాలి, కుమ్మరి, కమ్మరి, కంచరి, వడ్రంగి, చాకలి, మంగలి, సాలె, 
గొల్ల, బెస్త, ఈడిగ, గాండ్ల, చర్మకర వృత్తులవారు ఉండేవారు. నిజాం కాలంలో 
వీరిని నహాని (మంగలి), సారిత్‌(చాకలి), గురు (పూజారి), సుతార్‌ (వడ్ల, కమ్మరి), 
కుండార్‌ (కుమ్మరి)లుగా వ్యవహరించేవారు. ఇప్పటికీ కొన్ని వృత్తులు అట్లాగే 
కొనసాగుతున్నాయి. వీరికి పనులు చేసినందుకు పంట వచ్చిన తర్వాత పంటలో 
కొంత భాగం “బిచ్చం” పేరుతో పెడతారు. వ్యవసాయ పనిముట్లు చేసేవారికి అధిక 
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ప్రాధాన్యత ఉంటుంది. తెలంగాణలో ఇనుప, ఉక్కు పనిముట్లు ప్రసిద్ధి. శాతవాహనుల 
కాలంనాటికే నిర్మల్‌ కత్తులు ప్రసిద్ధి. నేతపని బాగా సాగేది. పట్టు వస్త్రాలకు తెలంగాణ 
ప్రపంచ ప్రసిద్ధి. గద్వాల, పోచంపల్లి పట్టు చీరల ఖ్యాతి తెచ్చాయి. 


మతం: 

తెలంగాణలో పూర్వం జైనమత ప్రభావం ఎక్కువ. పొట్ల చెరువు, కొలనుపాక, 
జనగామ, కొల్పారం, వేములవాడ జైనకేంద్రాలుగా ఉండేవి. వందలాది జైనబసదుల్లో 
మతప్రచారం సాగుతుండేది. మొదటి బేతరాజు జినాలయానికి, రెండో బేతరాజు 
జైనబసదికి దానాలు చేసినట్టు శాసనాలు చెపుతున్నాయి. హిందూమతం సంస్కృత 
భాషకు ప్రాధాన్యత ఇస్తే జైనం ప్రజల భాషను ప్రోత్సహించేది. తెలుగులో పద్మకవి 
జినేంద్ర పురాణం రచించాడు. తదనంతరం విజృంభించిన శైవమతం వందలాది 
జైనబసదుల్ని కూల్చింది. తెలుగు జైన వాజ్మయం దహనమైపోయింది. ఎంతో విలువైన 
సాహిత్యాధారాలు నశించి తెలంగాణ స్థితిగతులు కనుమరుగైనాయి. కాకతీయులు 
జైనమతావలంబులే అయినప్పటికీ ప్రజానుకూలంగా శైవాన్ని స్వీకరించారు, 
ప్రోత్సహించారు. శైవం సామాజిక జీవనంలో మరింత మార్చు తెచ్చింది. శూద్రులు 
రాజులు కావటమే కాక మంత్రులుగా, సేనానులుగా, ప్రభుత్వోద్యోగులుగా 
రాణించడానికి అవకాశం ఏర్పడింది. పుష్కలంగా సృష్టించబడిన శైవ సాహిత్యంలో 
సామాన్యమానవులు నాయకులైనారు. నిమ్మవ్వ, కుమ్మరి గుండయ్య, ముసిడి చౌడయ్య, 
(బ్రహ్మయ్య, కక్కయ్య, గుద్దవ్వలు కథల్లోకి వచ్చారు. (గ్రామదేవతల గుళ్లలో కిందికులాల 
ప్త్రీలు పూజారులయ్యారు. కిందికులాలకు, ప్రీలకు ఆదరం లభించింది. వీరశైవులకు 
విప్రులకు మధ్య వాదాలు ఘర్షణలు జరుగుతుండేవి వైష్ణవానికి ఆదరణ లభించింది. 
వైష్ణవ ఆలయాల నిర్మాణాలకు దానాలు ఇచ్చినట్లు తెలుస్తుంది. రంగనాథ 
రామాయణం, భాస్మరరామాయణం, పోతన భాగవతం సృృజింపబడి వైష్ణవసాహిత్యానికి 
స్థానం కల్పించాయి. కుతుబ్‌షాహీల కాలంలో సూఫీ తత్వానికి ప్రజాదరణ లభించింది. 
రామదాసు నిర్మించిన భద్రాచల రామాలయానికి తానీషా మాన్యం ఇచ్చి సామరస్యాన్ని 
చాటుకున్నాడు. హిందూముస్లింలు మత సామరస్యాన్ని పాటిస్తారు. హైదరాబాద్‌లో 
ఎంతో వైభవంగా జరిగే బోనాల జాతరలో ముస్లింలు పాల్గొంటారు. ముస్లింల 
ఉత్సవాల్లో, ఉర్సులలో హిందువులు పాల్గొంటారు. రాజకీయ కారణాలవల్ల 
మతఘర్షణలు చెలరేగినప్పుడు పరస్పరం ఆశ్రయం పొందుతూ ప్రజలు సామరస్యాన్ని 
పాటించారు. కోరికలు నెరవేర్చుకోవటానికి దేవాలయాల్లో ముస్లింలు ముడుపుల 
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కట్టటం, హిందువులు పీరీలకు దట్టీ లు కట్టటం, ఊదు చదివించటం గమనించవచ్చు, 
కొమురవెల్లి జాతర, ఏడుపాయల జాతర, వేములవాడ జాతర, సమ్మక్కసారక్క జాతర, 
కేస్తాపూర్‌ జాతర, మాంకాళమ్మ జాతర, పెద్దగుట్ట ఉర్పు, జాన్‌పాడ్‌ దర్గా ఉర్సు, 
బందారం దర్గా ఉర్సు తెలంగాణ ప్రజల మనోభావాల్ని వ్యక్తీకరిస్తాయి. 


కళలు: 

కాకతీయలు, కుతుబ్‌షాహీలు కళల్ని ఆదరించారు. కాకతీయుల కాలంలో 
వేయిస్తంభాల గుడి, రామప్పగుడి శిల్పకళకు అద్దం పడుతున్నాయి. దేవుని పేరిట, 
రాజు పేరిట కాకుండా శిల్పి :రామప్ప పేరిట గుడి వ్యాప్తిలో ఉండటం ప్రజల 
శిల్పకళాభిమానానికి నిదర్శనం. రామప్ప తీర్చిదిద్దిన నాగినిశిల్పం, కాలిముల్లు తీస్తున్న 
సన్నివేశం ఎందరినో ఆకర్షించాయి. కావ్యసృష్టికి దోహదం చేశాయి. చార్మినార్‌ 
నాటి శిల్పకళకు ప్రతీక. కుతుబ్‌షాహీలు విదేశీ, స్వదేశీ శిల్సాల్ని సమన్వయం చేసి 
స్థానిక ప్రజల్ని ఆకర్షించారు. గుమ్మటాలు, మినార్లు, కమాన్లు స్థానికేతర 
నిర్మాణాలైనప్పటికీ పుష్పాలు, లతలు వాటికి జోడించి స్థానికత కల్పించారు. కోటలు, 
బురుజులు, దేవాలయాలు, మసీదులు, స్మారక చిహ్నాలు, భవనాలు శిల్ప విశేషాలతో 
అలరారుతున్నాయి. నల్లరాతి శిల్పం ప్రత్యేకత. కాకతీయ తోరణం ఒక గుర్తు. 

కాకతీయుల ఏలుబడిలో నాట్యానికి ప్రత్యేకత, ఆదరణ లభించింది. నృత్యం 
నేర్పటానికి ప్రత్యేకమైన శిక్షణా కేంద్రాలుండేవి. గణపతి దేవుని కోరే మేరకు అతని 
సామంతుడు జాయపసేనాని “నృత్త రత్నావళి రచించాడు. దేశి నృత్యాలు, రామప్ప 
శిల్పాలు, అప్పటికే ప్రచారంలో ఉన్న నాట్య శాస్త్రాలు పరిశీలించి రచన చేశాడు. 
మార్గపద్ధతి నృత్యాల గురించి నాలుగు అధ్యాయాలు, దేశిపద్ధతి నృత్యాల గురించి 
నాలుగు అధ్యాయాలు వర్గీకరించి నాట్యవిశేషాలను వర్ణించాడు. కుతుబ్‌షాహీల 
కాలానికి న్యాటం విశేషాదరణకు నోచుకుంది. భాగమతి అనే నాట్యకత్తె జ్ఞాపకంగా 
భాగ్యనగరం నిర్మించబడిందనే కథ వాడుకలో ఉంది. అప్పటి సన్నివేశాల నాట్యవిశేషాల 
ఆధారంగానే తారామతి”, 'బారాదరిిని నటరాజ రామకృష్ణ రూపొందించాడు. 

దేశిగాయకులు ఎంతో మంది తారసపడుతుంటారు. సోమన వర్ణించిన ప్రకారం 
ఆనందగీతములు, ఆనందపదములు, తుమ్మెద పదములు ప్రభాతపదములు, పర్వత 
పదములు, వాలేశుపదములు, వెన్నెల పదములు, బసవగీతములు ఎన్నో 
ప్రజాసందోహాల మధ్య వికసించినవి. వృత్తి గాయకులెందరో నాట్య, గాన 
సమ్మిశ్రితమైన కళల్ని వికసింపజేస్తున్నారు. రుంజలు, బైండ్లవారు, పంబాలవారు, 
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బవనీలు, బాలసంతులు, బుడిగెజంగాలు, శారదకాళ్లు, మందెచ్చులు, చిందులు, 
వొగ్గు కళాకారులు స్థానికత ఉట్టిపడే కళలు ప్రదర్శిస్తున్నారు. గంగిరెద్దులు, 
సాధనాశూరులు, బహురూపులు, పెద్దమ్మలు, పిచ్చుకకుంట్లు, చెంచులు, కోయలు 
ఇతర కళల్ని నైపుణ్యంతో ప్రదర్శిస్తున్నారు. 

ఇవికాక జానపదులైన ప్రజలు ఆయా వేడుకల సందర్భాల్లో పాడే పాటలు 
ఆడే ఆటలు కళాత్మకంగా ఉంటాయి. కాముని పండుగకు, పీర్ల పండుగకు పురుషులు 
పాడే పాటలు బతుకమ్మ పండుగకు, బొడ్డెమ్మల పండుగకు స్రీలు పాడే పాటలు, 
స్థానిక జీవితాన్ని ప్రతిబింబిస్తాయి. ఉద్యమ సందర్భాల్లో కవులు ప్రత్యేకంగా సృష్టించిన 
పాటలు, (ప్రజలు ఆశువుగా కట్టిన పాటలు తెలంగాణలో అసంఖ్యాకంగా ఉన్నాయి. 
దేశిగాయకులు నిజమైన సంస్కృతి వాహకులుగా శతాబ్దాల చరిత్ర వివరిస్తున్నారు. 


వీరగాథలు: 

సామాన్య ప్రజలు ఆరాధనీయంగా భావించిన చరిత్రలను జానపద సహజ 
కల్పనలు జోడించి నాలుకల మీద భద్రపరుచుకుంటారు. లిఖిత సాహిత్యంలో పాలకుల 
స్థానికేతర చరిత్రలు వ్యక్తమైతే మౌఖిక సాహిత్యంలో స్థానిక గాథలు చోటు 
చేసుకుంటాయి. రుద్రమదేవి కథ, కాకతీయ గణపతి దేవుని మీద కప్పం తిరస్కరించి 
యుద్ధం చేసిన సమ్మక్క సారలక్కల గాథ, రాజ్యాన్ని నిర్మించటానికి సాహస కృత్యాలు 
చేసిన బల్మూరి కొండలరాయుడి కథ, ఏడు గడియలు గోలుకొండ సింహాసనాన్ని 
అధిష్టించిన సర్వాయి పాపన్న కథ, విశ్వాసాలు జోడించి నిజాంను నిలదీసిన 
రాణిశంకరమ్మ కథ, లక్ష్యసాధన కోసం మృత్యుసహనాన్ని పాటించిన సోమనాద్రి 
కథ, స్నేహధర్మంలో శత్రువుల నెదిరించిన సదాశివరెడ్డి కథ, బ్రిటిష్‌వాళ్ల నెదిరించిన 
రాంజీగోండు కథ, నిజాం సైన్యాల్ని నిలువరించిన కొమురం భీం కథ, మారువేషంలో 
వెళ్లి రజాకార్ల నుంచి ఆయుధాలు దోచుకొచ్చిన ఉద్యమకారుడు ఆరుట్ల రామచంద్రారెడ్డి 
కథ తెలంగాణ ప్రజల భావోద్వేగాలను ప్రదర్శిస్తున్నాయి. నిజాయితీని, సాహసాన్ని, 
ధిక్కారాన్ని ప్రేమించటం, ఆరాధించటం ప్రజా సంస్కృతిలోని విశిష్ట లక్షణంగా 
కన్పిస్తుంది. 


ఉద్యమాలు: 
నిజాం ప్రభువుల పాలనలో ప్రజా జీవితం దుర్భరంగా ఉండేది. వైరా ప్రాజెక్టు 
కట్టిన తర్వాత ఒక్కసారిగా పన్నులు పెంచాడు. స్థానికంగా ఉండే రైతులు సమిష్టిగా 
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వెళ్లి పన్నులు కట్టలేమని చెప్పారు. కట్టకపోతే అంగ్రేజీ ప్రాంతం నుంచి రైతుల్ని 
తెచ్చి వ్యవసాయం చేయిస్తానని బెదిరిస్తాడు. మా భూముల్లో వాళ్లెట్లా వ్యవసాయం 
చేస్తారో చూస్తామని స్థానిక రైతులు మొండికేశారు. నవాబు దిగిరాక తప్పలేదు. 
ఇతర జాగీరు ప్రాంతాల్లో పన్నులు, వసూళ్లు ఇబ్బందికరంగా ఉండేవి. గ్రామాల్లో 
రైతులు, కూలీలు, వర్తకులు, వృత్తులవారు అసంతృప్తితో రగిలిపోయేవారు. అక్షరాస్యత 
తక్కువగా ఉండేది. తెలుగులో విద్యసభ్యసించే అవకాశాలు లేవు. గస్తీ నిశాన్‌. 58 
ప్రకారం ప్రభుత్వ అనుమతి లేనిదే సభలు పెట్టుకోవడానికి వీలు లేదు. ఈ స్థితిలో 
1899లో ముల్లా అబ్బుల్‌ ఖయాం అనే అభ్యుదయశీలి *నహీషా” అనే వారపత్రిక 
పెట్టి ప్రజల్ని మేల్కొల్పుతూ వ్యాసాలు రాశాడు. 1901 తెలంగాణ సాంస్కృతిక 
వికాసంలో కీలకమైన మలుపు. ఆ సంవత్సరం శ్రీకృష్ణదేవరాయాంధ్ర భాషా నిలయం 
అనే గ్రంథాలయం స్థాపించబడింది. వరంగల్‌లో రాజరాజనరేంద్ర ఆంధ్ర భాషా 
నిలయం, సికింద్రాబాద్‌లో ఆంధ్ర సంవర్ణినీ (గ్రంథాలయం, నల్లగొండలో ఆంధ్ర 
సరస్వతీ గ్రంథాలయం ప్రారంభమయ్యాయి. వీటి ప్రేరణతో 110 గ్రంథాలయాలు 
ఏర్పడినాయి. గ్రంథాలయోద్యమం జనజాగృతికి అమితంగా కృషి సల్పింది. దానికి 
గ్రంథమాల ఉద్యమం తోడైంది. విజ్ఞాన చంద్రికా గ్రంథమాల (కొమర్రాజు), దేశోద్ధారక 
గ్రంథమాల (పట్టికోట), అనా గ్రంథమాల (౩.సి. గుప్తు స్థానిక భాషా సంస్కృతులు 
వికాసానికి దోహదం చేశాయి. అంతలోనే పత్రికలు ప్రారంభమయ్యాయి. 'గోలకొండి 
పత్రిక (సురవరం), తెనుగు (ఒద్దిరాజు సోదరులు), నల్లగొండ నుంచి నీలగిరి పత్రిక 
(రామనరసింహారావు) మొదలు అనేక పత్రికలు వెలువడినాయి. 1943లో ఏర్పడిన 
ఆంధ్రసారస్వత పరిషత్తు తెలుగు బోధన ప్రారంభించింది. సాంస్కృతిక చైతన్యం 
ఉవ్వెత్తున ఎగిసింది. 

మరోపక్క సంఘ నిర్మాణ చైతన్య పెరిగింది. తెలుగులో మాట్లాడడానికి లేచిన 
అలంపల్లి వెంకట్రామారావు ప్రసంగం అడ్డుకుంటే 1921లో 'నిజాంి రాష్ట్ర ఆంధ్ర 
జనసంఘం” ఆవిర్భవించింది. తెలంగాణంలో కవులు శూన్యమని ఆంధ్ర విమర్శకుడు 
రాస్తే సురవరం ప్రతాపరెడ్డి “గోలకొండ సంచికి 324 మంది కవులతో ప్రకటించాడు. 
1930లో ఆంధ్రమహాసభ ఆవిర్భవించింది. వర్తకసంఘాలు, రైతుసంఘాలు, మహిళా 
సంఘాలు నిర్మాణమైనాయి. 1938లో స్టేట్‌ కాంగ్రెస్‌ పనులు ప్రారంభించింది. 
ఆంధ్ర మహాసభ కార్యకలాపాల్లో స్థానిక ప్రజలు ఎంతో చైతన్యం పొందారు. 1946లో 
గ్రామీణ రైతాంగ ఉద్యమం స్వరూపం మారి సాయుధ ఉద్యమంగా ఎగిసింది. 

1952లో ముల్కీ నిబంధనల అమలు కోసం ఉద్యమించి ఆరుగురు యువకులు 


బెల్లంకొండ సంపత్‌కుమార్‌ 25 


అసువులు వదిలారు. 1956లో ఏర్పడిన సమైక్య రాష్ట్రం ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ప్రభుత్వం 
వివక్ష ప్రదర్శిస్తున్నదని స్థానికులు ప్రకటిస్తూ వచ్చారు. మరోసారి 1969 తమ 
ప్రత్యేక రాష్టం కోసం 370 మంది ప్రాణత్యాగం చేశారు. గ్రామీణ భూస్వామ్య 
వ్యవస్థకు వ్యతిరేకంగా 1980 నుంచి సాయుధ ఉద్యమం మొదలైంది. అసెంబ్లీలో 
తెలంగాణ అననివ్వమని రూలింగ్‌ ఇచ్చినందుకు ప్రత్యేక తెలంగాణ ఉద్యమం 1996 
నుంచి సాగుతున్నది. 

తెలంగాణ సాంస్కృతిక అధ్యయనానికి ఈ ఉద్యమం కొత్తకోణాలు 
ఆవిష్మరిస్తున్నది. విస్తృతంగా పాటలు, కథలు, కవితలు పరిశోధనలు రూపొందిస్తున్నది. 


పండుగలు: 

స్థానిక సంస్కృతుల పునరుజ్జీవన ప్రయత్నంలో భాగంగా తెలంగాణ ప్రజలు 
పండుగలు మరింత వైభవంగా జరుపుకుంటున్నారు. బతుకమ్మ పండుగ, హోళీ 
పండుగ, పీరీల పండుగ, కాముని పండుగ, దసరా పండుగలను కొత్తగా 
వ్యాఖ్యానిస్తున్నారు. “బతుకు” పేరు మీద ప్రపంచంలో ఎక్కడా పండుగలేదు. పూలతో 
పేరుస్తారు కాబట్టి ఇది పూల పండుగ తొమ్మిది రకాల సద్దులు కలుపుకొస్తారు 
గనుక సద్దుల పండుగ అని ఆట, పాట, లయ కలిసిన కళారూపమని, ఇది తెలంగాణ 
సంస్కృతికి దర్బణమని వివరిస్తున్నారు. పీరీల పండుగ అనటానికి ముస్లింల పండుగ, 
కానీ తెలంగాణలో హిందువులు జరుపుతారు. పీరీలకు తెలంగాణ గ్రామాల్లోని కులాల 
పేర్లుంటాయి. ప్రత్యేకంగా హిందువులే ఎత్తుకొని ఆడుతారు. పీర్ల స్థావరం ముందు 
“అలావా ఉంటుంది. నిప్పు గుండం దాని చుట్టూ పాటలు పాడుతూ గుంపులుగా 
ఆడుతారు. హోలీ ఉత్తరాది నుంచి వచ్చిన పండుగ అయినప్పటికీ స్థానికులు విశేషంగా 
జరుపుతారు. అన్యోన్యంగా రంగులు చల్లుకుంటారు. స్త్రీలు పాటలు కట్టి పాడుతూ 
ఆడుకుంటారు. హోళీ ఆడటానికి వీల్లేదని అడ్డుకుంటే ప్రతిష్టాత్మకంగా భావించి 
మరింత విశేషంగా ఆడుతున్నారు. 

ఇలాంటివి కాక వ్యవసాయ సంబంధమైన మరెన్నో పండుగలు గ్రామీణ 
సంస్కృతిలో ఉన్నాయి. పశువులను అలంకరించి జరిపే కొట్రావుల పండుగ, పొలం 
అచ్చుకట్టిన తర్వాత విత్తనం చల్లే సమయంలో 'అలుకుబోనం' చేస్తారు. పాడిపశువుల 
రక్షణ కోసం బాలమ్మ పండుగ, కల్లంలేసినప్పుడు జీతగాళ్లకు కూలీలకు 'కల్లు గుడాలు 
ఉత్సహంిగా ఇస్తారు. గ్రామరక్షణ కోసం, రోగనివారణ కోసం పోచమ్మ, 
మాంకాలమ్మలకు ప్రతి సంవత్సరం బోనాల పండుగ చేస్తారు. 
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కార్తె ప్రకారం వాన పడకపోతే కప్పతల్లి ఆడుతారు. శివుని గుళ్లో లింగం 
మునిగేటట్లు నీళ్లతో నింపుతారు. హనుమాండ్ల గుడి దగ్గర చీమలకు చక్కెర పోస్తారు. 
వర్షాధారంగా జీవిస్తుంటారు గనుక చుట్టు గముడు ఆడుతారు. రాత్రుళ్లు భజనలు 
చేస్తారు. వానలు కురవాలని ముస్లింలు హైదరాబాద్‌ నగరం చుట్టూ ఉండే చెరువుల 
వద్ద ప్రార్థనలు చేస్తారు. 


ప్రత్యేకతలు: 

కర్ణాటక, మహారాష్ట, కేరళ, గుజరాత్‌, రాజస్థాన్‌, బెంగాల్‌ ఎన్నో రాష్ట్రాల 
నుంచి వచ్చిన పేదప్రజలకు, వ్యాపారవర్గాలకు ఆశ్రయమిచ్చిన విశాల సంస్కృతి, 
ఉర్దూ అధికారభాషగా ఉండటం వల్ల స్థానిక తెలుగులో ఉర్దూ పదాలు తరచుగా 
కనిపిస్తాయి. తెలుగు పదాల్ని ఉర్దూ సైతం స్వీకరించింది. దక్కనీ ఉర్దూ పేరుతో 
ప్రసిద్ధికెక్కింది. దక్కనీ సంస్కృతిగా హైదరాబాద్‌ సంస్కృతి గుర్తింపు పొందింది. 
స్థానిక చిత్రకళ, పర్షియన్‌ చిత్రకళ కలిసిపోయిన దక్కనీ చిత్రకళ ప్రపంచవ్యాప్తంగా 
గుర్తింపు పొందింది. సంస్కృతం, ప్రాకృతం, తెలుగు, అరబ్‌, పార్ఫీ, ఉర్దూ, కన్నడం 
భాషలు ఆదరణ పొందటం వల్ల ఎందరో విద్వాంసులు ఇక్కడి నుంచి ప్రసిద్ధి పొందారు. 
ఆర్యసమాజ్‌ ప్రభావం వల్ల సంస్మరణ దృష్టి అధికంగా కనిపిస్తుంది. సూఫీతత్వం 
ప్రభావం వల్ల సమన్వయ భావన ఏర్పడింది. విశ్వహిందూ పరిషత్‌ లాంటి సంస్థలతో 
పాటు జమాతే ఇస్లామ్‌ లాంటి సంస్థలు, క్రైస్తవ మిషనరీలు, సిక్కు తళ్స్‌లు, జైన 
సమాజాలు నిలదొక్కుకుని తమ భావ పరంపరల ద్వారా సాంస్కృతిక ప్రత్యేకతలను 
చాటుతున్నాయి. ప్రజాస్వామిక దృక్పథం స్థానిక ప్రజల్లో ఎక్కువ. భాష, మత, కుల, 
వర్గ, ప్రాంత పునాదుల మీద ఏర్పడిన అన్ని రాజకీయ పక్షాలకు ఇక్కడ స్థానం 
లభిస్తున్నది. వామపక్ష రాజకీయాల్లోని అన్ని పక్షాలకు, భావాలకు ప్రజలు స్పందిస్తారు. 
అన్ని పక్షాలు చలనశీలంగా ఉంటాయి. రచయితలు కేవలం సాహిత్య సృజనకే 
పరిమితం కాకుండా రచనతోపాటు ప్రచురణ, సంస్థల నిర్వహణ, సామాజిక, రాజకీయ 
కార్యాచరణకు అంకితమై కార్యకర్తలుగా రాణించారు. మిగతా ప్రాంతాలకు భిన్నంగా 
అన్ని బాధ్యతలు మోయటానికి ముందుకొచ్చారు. ఆ క్రమంలో నిర్బంధాలు, నిషేధాలు, 
జైలు జీవితాలు అనుభవించడానికి సిద్ధపడ్డారు. స్థానిక జీవితంలో ప్రత్యేకతలను 
చిత్రించి చిత్రాల్లో జీవం నింపి ఎంతో మంది సుప్రసిద్ధ కళాకారులుగా రాణించారు. 
ప్రఖ్యాత ఉద్యమకారుడై వుండి తెలంగాణ రైతాంగ సాయుధ పోరాటంలో యం. 
రంగాచారి ప్రాణత్యాగం చేశాడు. ప్రపంచవ్యాప్తంగా సంచలనం రైతాంగ పోరాటం. 
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సాధారణ పౌరులను రచయితలుగా, కళాకారులుగా తీర్చిదిద్దింది. ప్రజాజీవితం 
పట్ల అభిమానంతో వ్యాపారదృష్టిని త్యజించిన సందర్భాలెన్నో ఉన్నాయి. తెలుగు 
సినిమా రంగం వ్యాపారమయమై ఉన్న దశలో ప్రత్యామ్నాయంగా కళాత్మక చిత్రాలు 
ఈ ప్రాంతం నుంచి వచ్చాయి. స్థానిక జీవితంలోని ఇత్తివృత్తాల్ని కళారూపాలుగా 
మలిచి గాయకులుగా, రచయితలుగా, చిత్రకారులుగా, చిత్రదర్శకులుగా ప్రపంచ 
ప్రఖ్యాతి పొందినవారున్నారు. సినీ నటుల అభిమాన సంఘాల మోజు కంటే 
విద్యార్థులు, యువకులు సామాజిక, రాజకీయ సంఘాల్లో, కార్యక్రమాల్లో క్రియాశీలంగా 
పాల్గొనటానికి ఉత్సాహం ప్రదర్శిస్తారు. ఆర్థిక, రాజకీయ, సాంస్కృతిక చైతన్యాన్ని, 
ఉద్యమాల్ని నిర్మించగల ప్రజాజీవితం తెలంగాణలో పుష్కలంగా ఉన్నది. 

(నలగొండ జిల్లా బోనగిరిలోని లక్ష్మీనరసింహస్వామి డిగ్రీ కళాశాలలో 
“తెలంగాణ సాహిత్యం - జీవిత చిత్రణ” అనే అంశంపై జరిగిన జాతీయ సదస్సులో 
సమర్పించిన పత్రం) 


- తెలంగాణ సోయి : జులై-సెప్టెంబర్‌, 2007 
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తెలగన్నల తెలంగాణ 
అచ్చ తెలుగుల ఖజానా 


- సీలిమిల భాస్కర్‌ 


మనమంతా ఇవాళ ఉచ్చరిస్తున్న “తెలుగు? పదంలో పూర్వ 'తెలు” అనే రెండు 
అక్షరాల తర్వాత అరసున్న ఉండేది. ఇంకా ఒకప్పుడైతే ఆ స్థానంలో నిండు సున్న 
ఉండేది. అంటే ఇప్పటి తెలుగు’ పదం మునుపు తెలు(గు, తెలుంగు అనే రూపాల్లో 
ఉందన్నమాట, ఆంధ్ర పదాలు కూడా తెలుగు పదానికి సమానార్థకాలు, అయినప్పటికీ 
ఎవరైనా మనల్ని 'మీది ఏ భాష?” అని ప్రశ్నించినప్పుడు వెంటనే “తెలుగు భాష 
అంటున్నాం. 'మీ రెవరు? అని ప్రశ్నించగానే తెలుగు వాళ్ళమని జవాబిస్తున్నాం. 
ఈ లెక్కన తెలుగు, తెనుగు, ఆంధ్ర పదాల్లో తెలుగు అత్యంత ప్రాముఖ్యాన్ని 
సంతరించుకొని బహుళ ప్రచారంలో ఉన్న పదం. ఆ తెలుగు పదమే (పూర్వం 
తెలుంగు) తెలంగాణ” అన్న మాటలో ఇమిడి ఉందని భాషా పరిశీలకులతో పాటు 
అందరూ గుర్తించవలసిన అగత్యం వచ్చి పడింది. తెలంగాణ పదంలోనే కాక ఆ 
ప్రాంతం అంతటా తెలుగు పరిమిళంలా పరుకుపోయిందని ప్రతి ఒక్కరూ గ్రహించ 
వలసిన ఒక ప్రత్యేక సందర్భమిది. 

ఆంధ్రవలసవాదులు తెలంగాణకు రావడం మొదలైం తర్వాత ముందు ఈ 
ప్రాంతంలోని ఈ భాషను అవహేళ చేశారు. ఒక ప్రాంతాన్ని అన్ని వైపుల నుండి 
“కబ్జా చేసుకోవాలంటే మొదట అక్కడి భాష మీద దురాక్రమణ జరగాలన్నది ఈ 
వలస వాదులకు తెలిపిన గొప్ప రహస్యం. తెలంగాణా తెలుగులో తెలుగు తనం 
ఏమాత్రం లేదంటూ వాళ్ళు మన ఆత్మగౌరవాన్ని బాగా దెబ్బతీసారు. అయితే... 
తెలంగాణా తెలుగు నిఖార్సయిన తెలుగు. అది వారి మూలాల్ని కాపాడుకుంటూనే 
ఇతర భాషా పదాల్ని తమ మూసలో చూసుకొని మురిసిపోయిన తెలుగు పొరుగు 
రాష్టాల్లోని కన్నడ, మరారీ మొదలైన పదాలతోపాటు ఉర్దూ, హిందీ పదాల్నీ అవి 
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తెలుగు పదాలే అన్నంత చక్కగా తనలో కలిపేసుకున్న తెలుగు. తత్సమ, తద్భవ 
పదాలతో వైభవంగా వెలుగుతున్న తెలుగది. అయితే ఇంత చక్కని తెలుగును ఆంధ్రుల 
కించపరచడమే కాకుండా తెలగాణీయుల్ని అవాగరికులని టోకుగా ముద్ర వేశారు. 
బతకడానికి పొట్టచేతబట్టుకొని వచ్చిన ఆంధ్రులు మన భాషని పనిగట్టుకొని 
మట్టుబెట్టచూడడం పెద్ద విషాదం. సినిమాల ద్వారా, సీరియళ్ళ ద్వారా మన భాషనీ, 
మనల్నీ హేళన చేయడం ప్రచారంగా పెట్టుకోవడం విచారణీయం. 

వాస్తవానికి ఆంధ్రభాష కన్న తెలంగాణ భాషలో తెలుగు పాళ్ళు ఎక్కువ. 
పొద్దున లేచింది మొదలు రాత్రి మేను వాల్సే వరకు అనేక పలుకుబళ్ళు, సామెతలు, 
శాస్త్రాలు, పదాలు, పదబంధాలు... తెలంగాణా వాసుల నోళ్లలో మెదులుతాయి. 
నిజానికి ఒక భాషను సంపూర్ణంగా అర్థం చేసుకోలంటే ముందు ఆ భాషలోని 
సామెతలు, నుడి కారాలు బాగా తెలుసుకోవాలి. ఇవి ఆయా భాషకు పెట్టని 
భూషణాలు, ‘తొందర పడితే బొందల పడతన్‌రా” అనేది తెలం గాణలో బాగా విన 
వచ్చే సామెతల్లో ఒకటి. దీనికి సమానార్థ కాలుగా 'ఆతురగానికి బుద్ధి ముట్టు”, 
“ఆత్రానికి గిన్నెలో చెయ్య పట్టదు లాంటి సామెతలు ఆంధ్రప్రాంతంలో ఉన్నాయి. 
ఇంగ్లీషులో 'లుక్‌ బిఫోర్‌ యు లీప్‌” అనే సామెత వుంది. 'హజీ స్పాయిల్స్‌ కర్రీ, 
'హేస్ట్‌ మేక్స్‌ వేస్ట్‌ లాంటివి కూడా ఆంగ్ల సామెతలే. ఎన్ని వున్నా మన భాషలో, మన 
యాసలో ఉన్న సామెతే చాలా ప్రభావాన్ని చూపగల్లుతుంది. పైగా ఆగా ఆ సామెతలో 
“శక్తి వున్నట్లయితే చక్కగా పేలుతుంది. “తొందర పడితే బొందల పడుతవ్‌రా' అన్న 
సామెత 'దుంకడానికి ముందు చూసుకో'(లుక్‌ బిఫోర్‌ యు లీప్‌) అనే సామెత కన్న 
చాలా నిక్కచ్చిగా రాబోయే ప్రమాదాన్ని సూచిస్తున్నది. బొందల పడటమంటే పడిపోయి 
నెత్తురోడటమే కాదు... సమాధిగతమై ఛస్తావన్న అర్ధం కూడా స్ఫురిస్తుంది. తొందర... 
బొందల అనే పదాల్లోని ప్రాస సామెతకు ఎక్కడలేని శక్తిని సమకూర్చి పెట్టింది. ఈ 
శక్తీ లయలు వేసుకున్న బట్టలు మాసిపోవడం లాంటి అనుభవాలు మనకు ఎరికే! 
అయితే ముట్టుకుంటే మాసిపోయేంత అందగత్తె అనటం అక్షరాలకుందని వర్ణన. 
“సూదిని ముల్లె గట్టినట్లు అనేది తెలంగాణలో తరచూ వినిపించే పలుకుబడి. చొరవా, 
సాహసం, పారదర్శకతా ఉన్న మనిషిని చూసి “వాణ్ణి సూదిని ముల్లే గట్టినట్లే అంటారు. 
నోట్లో మాట దాగని సందర్భాల్లోనూ ఈ నానుడిని వాడుతారు. సూదిని ఓ గుడ్డలో 
వేసి ఎటు నుండి ఎటు ఎంత బలంగా ఎలా ముల్లె గట్టినా అది బయటకు పొడుచుకొని 
రావటం సహజం. అలాంటి మనిషని చెప్పటం ఎంత గొప్ప వ్యక్తీకరణ! 'కాటు 
గలిసినట్లయింది నా బతుకు అనే జాతీయాన్ని చూడడండి. 'కాడులోంచి వచ్చిన 
పదం కాటి. కన్నడ తమిళాది భాషల్లో ఇప్పటికీ కాడు అంటే అడవి. (మన వల్లకాడులో 
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కూడా 'కాడు వుంది కదా!) నూరేళ్లు చక్కగా సాగవలసిన జీవితం అడవిలో కలిసి(కాట 
గలిసి) తప్పిపోతే ఎన్ని ఇబ్బందులెదురవుతాయో తెలుసు మనకు. తెలుగు ద్రావిడ 
భాషా కుటుంబంలోనిది కనుక కాడు పదం తెలంగాణా జాతీయంలో అలా 
నిలిచిపోయింది. వెనుకబడిన ప్రాంతంలోని భాషలు, ఆచార వ్యవహారాలు, వేషభూషలు 
అంత త్వరగా తమ కుదుళ్ళను వదిలించుకోవన్నది జగమెరిగిన సత్యం. అయితే 
ఆధునికత మాటున నాగరికత ముసుగులో అభివృద్ధి చెందని భాషలను జాతులను 
కోలుకోని విధంగా దెబ్బతీయటం గత రెండు శతాబ్దుల చేదు అనుభవం. 

ధరలు మిన్నంటుతున్నాయి. ధరలు చుక్కల్లోకి చేరాయి లాంటి ఆంధ్రుల 
అభివ్యక్తులకు ఏమాత్రం తీసిపోని అత్యంత సహజమైన పలుకుబడి తెలంగాణ నోళ్లలో 
నానుతున్నది. అక్కడ “ఏది కొందామన్నా ఆగ్గిలో చెయ్యి పెట్టినట్లున్నది” అంటారు. 
దేన్ని కొనాలన్నా ఆగ్గిలో చేయి పెట్టినట్లు అనడాన్ని మించిన అనుభవైక భావ ప్రకటన 
ఉంటుందా? 'ఎండ కొర్రాయోలె కొడుతుంది” అంటారు. ఎండలు మండిపోతున్న 
సన్నివేశంలో ఎండ చండ్ర నిప్పులు చెరుగుతున్నట్లున్నది లాంటి మాట ఇది. 

వలసవాదులు తెలంగాణ భాషని భాషే కాదని వెక్కిరించడానికి ముఖ్యకారణం... 
ఉర్జూపదాలు తెలంగాణ పదాలుగా చెలామణి కావటం, తెలంగాణా నిజాం రాజుల 
ఏలుబడిలో ఉందన్న నిజాన్ని కూడా గ్రహించకుండా మనల్ని ఎడ్డిస్తున్నారు. ఆంధ్రులు, 
గతమంతా పరాయి పాలనలో మగ్గిన ప్రాంతాల భాష ఎంతో కొంత పొల్యూట్‌ 
కాకుండా ఎలా ఉండగలుగుతుంది? ఆ మాటకొస్తే బ్రిటిష్‌ పాలన వల్ల ఆంధ్రభాష 
ఆంగ్ల ప్రభావానికి దూరంగా నిలబడగలిగిందా? ఇంగ్రీషు పదాల్ని అది స్వీకరించలేదా? 
ఉమ్మడి మద్రాసు రాష్ట్రంలో చాలా కాలం ఉన్న కారణంగా తమిళుల ఉచ్చారణలోని 
“యాన” ఆంధ్రులకి అబ్బలేదా? ఇవాళ మనందరం శిష్ట వ్యావహారంగా 
పరిగణించబడుతున్న కేవలం రెండు జిల్లాల యాస తత్సమ పద భూయిష్టమైంది 
కాదా? ఈ యాసలో అచ్చతెనుగు తనమెంత? తెలుగు పదాలెన్ని? తెలంగాణలో 
చదువు రాని వాళ్ళు మొదలుకొని బాగా చదువుకున్న వాళ్ళు కూడా “గృహ ప్రవేశాన్ని 
ఇండ్లల్లకు పోవుడు అంటారు. “వన భోజనంి అన్న మాటకు బదులు వంటలకు 
పోతున్నరు” వ్యహరిస్తారు. కేశఖండనం... పుట్టెంటికలు తీత్తున్నరుగా మారిపోయింది. 
వధూవరుల్ని చక్కని తెలుగు పిల్ల, పిల్లగాడు అని పేర్కొంటారు. చచ్చిపోయిం తర్వాత 
జరిపే ఖననహననాలను బొంద పెట్టుడు, కాలేసుడు అంటారు. ఆస్తి నిజ్ఞనం అవి 
తెలంగాణలో నుటికొక్కరు కూడా బొక్కలు కల్పుడు అనే పిలుస్తారు. నిశ్చితార్థానికి 
బదులు మాటముచ్చట. ఏక త్రాటిపై నిలపటాన్ని ఒక్క కట్టు వుండుడు. కల్యాణ 
మంటపాన్ని పెండ్లి పందిరి, వివాహాన్ని లేదా పెళ్లిని లగ్గం, అర్థమైందా అనడానికి 
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బదులు మనసున పట్టిందా అని విషయం అర్థం కావడం కన్న మనస్సుకు పట్టడం 
ఎంత భావావిష్మరణో గమనించండి ఇలా తత్సమాలకు అసలుసిసలు తెలుగు 
మాటలూ, పదాలూ తెలంగాణా ప్రజల నాలుకల మీదే ఉంటాయి. ఉదయం అనరు. 
పొద్దుగాల అంటారు. సాయంత్రాన్ని సాయంకాలం, గోధూళి వేళ మునిమాపు వేళ 
లాంటి మాటలకు బదులు పొద్దీకి, పొద్దుగుంజామ లాంటి పదాలు ఉపయోగిస్తారు. 
ఇదంతా తెలుగు కాధా? పొన్నగంటి తెలగన్న ఎక్కడి వాడు? అచ్చతెనుగు కావ్యం 
ఎక్కడ పురుడు పోసుకుంది. ఒకానొక కృతకమైన తెచ్చిపెట్టుకున్న తత్సమాదులతో 
కలగలిసిన శిష్టాంధ్ర తెలుగు... తెలుగెలా అవుతుంది? ఈ శిష్ట వ్యావహారికం అనబడే 
కృష్ణా, గుంటూరు (గోదావరి కూడానేమో). జిల్లాల బ్రాహ్మణుల యాస కదా? అందుకే 
దాని సంస్కృత పదాల ప్రభావం ఎంతో తెలంగాణా తెలుగుపై ఉర్జూ కూడా అంత. 
పోతే... తెలంగాణ బాషకు ఇతర భాషాపదాల్ని అక్కున చేర్చుకోగల్లిన హృదయవైశాల్యం 
కూడా ఎక్కువని చెప్పక తప్పదు. పోరీ, పోరడు అన్న పదాల్ని చూడండి ఈ రెండింటిని 
తప్పుడు పదాలన్నట్లు... వలసవాదులు ఎత్తి చూపిస్తారు. మరాఠీలో పోర్‌గీ పోర్‌గా 
అన్న పదాలున్నా ఆదాన ్రదానాల్లో ఏ భాష ఏభాషకు ఇచ్చిందో ఏ ప్రభావం 
నుండి పుచ్చుకుందో చెప్పలేం గాని ఆ పదాల్లో వున్న తప్పేంటి? అలాగే 'కాస్తవూరుకో” 
అనే అర్థంలో నిజామాబాద్‌ ప్రాంతీయులు 'సైసు” అంటారు. అంటే “సహించం” 
అని అర్థం. ఈ ఇంచుకాగమం తెలుగు ఇతర ద్రావిడ భాషల నుండి విడివడుతున్న 
సందర్భంలో వచ్చింది. ఇది కన్నడంలో “ఇసు” అవి ఉంది. అయితే ఆ కన్నడ 
రూపం ఇప్పటికీ చెక్కు చెదరకుండా ఇందూరు ప్రాంతంలో ఉండటం విశేషం. 
దీనిక్మారణం కర్ణాటక నిజామాబాదుకు సరిహద్దు రాష్ట్రం కావటమే. ఇంట్లోకి కుక్క 
ప్రవేశించినప్పుడు తెలంగాణవాసులు ముఖ్యంగా కరీంనగర్‌ తదితర జిల్లాల వాళ్ళు 
“అడీ అడీ ఉంటారు. ఈమాటను విని నవ్వితే యెలా? 'అడీ అంటే తమిళ భాషలో 
కొట్టు అని అర్థం. ఈ సందర్భంలోనే ఆంధ్రులు “ఛీఫో” అంటూ కసురుకుంటారు. 
తెలంగాణలో పుస్తకాన్ని 'వయ్యి”' అంటారు. మరాఠీలో కూడా “వహీ” అని పిలుస్తారు. 
బెంగాలీవాళ్లకు వకారం లేదు కనుక వాళ్లు “బయి అంటున్నారు. మరాఠీ వాళ్లు, 
బెంగాలీవాళ్లు 'వహీ,బయి” అని పిలవగా లేనిది తెలంగాణీయులు “వయ్యి అంటే 
ఉలికిపాటెందుకు? తెలంగాణలో కాయితాన్ని 'కమ్మ'గా పిలుస్తారు. కాయితాలులేని 
తాళపత్రాల నాటి కమ్మలనాటి మాట ఇది. ఇంక... తెలంగాణ భాషలో ఉర్దూ 
పదాలు పాలలో పంచదారలా కలిసిపోవటం గతచరిత్ర మిగిల్చిన అనివార్య పరిణామం 
పైగా ఆ పరిణామం వరంలాంటిది. తన మాలాల్ని విస్మరించనంత వరకు ఇతర 
భాషాపదాల్ని స్వాంగీకరణ చేసుకోవటం అభ్యుదయ లక్షణం కదా! పరేశాన్‌, కాబిల్‌, 
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నారాజ్‌, అకల్‌, దమాక్‌, బీమారి, తక్షీపు, తాతీల్లు కరాబు.... ఇలా ఎన్నెన్నో ఉర్దూ 
పదాలు. పైగా ఈ పదాలు తెలంగాణ భాషను సెక్యులర్‌ భాషగా రూపొందించాయి. 
హిందూ ముస్లిం భాయీ భాయీకి మంచి కృష్ణాంతాలివి. 

నిత్య జీవితంలో తెలంగాణ ప్రజలు ఒకరినొకరు చుట్టాల వరుసలతో 
కలుచుకోవటం సర్వసాధారణం. ఏ మాత్రం ఆత్మీయ స్పర్శకోల్పోని రీతిలో తమ్మీ, 
అక్కా అవ్వా, నాయినా, చెల్లే, బావా, వదినే, చిచ్చా, తాతా... అంటూ వరుసలు 
పెట్టి పిలుచుకుంటారు. అంతే కాదు తెలంగాణ భాషకు లోతైన తాత్విక దృష్టి ఉంది. 
క్షణభంగురమైన శరీరాన్ని అదేపనిగా చూసుకొని మురిసిపోతున్న మనిషిని చూసి 
వానికి చెత్త మీద కాయి,ని ఎక్కవ అంటారు. అంటే తెలంగాణ జానపదుల దృష్టిలో 
శరీరం శరీరం కాదు... అది ఉత్త చెత్తే! 

ఇక్కడొక అంశాన్ని ప్రస్తావించుకోవాలి. ప్రజలకు దూరమైపోయిన భాషావేత్తలు 
మనలో కొందరున్నారు. వీళ్ళ సూత్రీకరణలన్నీ చిత్రంగా ఉంటాయి. వీళ్ళు ప్రయోగ 
శరణం వ్యాకరణం అన్న విషయం విస్మరిస్తారు. భాషా లక్ష్యం భావ ప్రసారం అన్న 
అసలు సూత్రాన్ని కూడా మరచిపోతారు. తెలంగాణ భాషలోని పదాలు తమ 
స్వరూపాన్ని కోల్పోయామని భాషలో అపభ్రంశ రూపాలున్నాయనీ ప్రకృతుల స్థానే 
వికృతులున్నాయనీ బలంగా ఆక్షేపిస్తారు. ఉచ్చారణలో ఒత్తులు (మహా ప్రాణాక్షరాలు) 
పోతున్నాయంటూ తెగ బాధపడి పోతారు. తెలంగాణ భాషకు... ఆ మాటకొస్తే 
తెలుగు భాషకు వర్ణమునలెన్నో కనీసం చిన్నయసూరి రాసిన వ్యాకరణాన్ని గుర్తుకు 
తెచ్చుకోరు. తమిళంలో కేవలం ముప్పయ్యారు అక్షరాలే ఉన్నాయన్న నిజాన్ని 
గుర్తించరు. ఒత్తులన్నీ సంస్కృతంలోంచే తెలుగు భాషలోకి వచ్చి చేరాయి కదా! 
అందుకే తెలంగాణలో బాగా చదువుకున్న వాళ్లు సైతం బాద, బయం, బేదం బిన్నం.... 
ఇలా ఒత్తులు లేకుండానే మాట్లాడుతారు. తెచ్చి పెట్టుకున్న భాషా పదాలతో, ఒత్తులతో 
భేషజాలకు వెళ్ళిన పండితులకు తెలంగాణా తెలుగును కించపరచడం ఎలా 
చెల్లుతుందో మరి? 

రాండ్రి, పోండ్రి, మల్ల, కావాలె, అవ్వ, బువ్వ, అయ్య, నాయిన, చెల్లె, అక్క 
అన్నలాంటి పదాల్ని చూడండి. శిష్టవ్యావహారికంలో వీటిని వరుసగా రండి, పొండి, 
మళ్ళీ, కావాలి, తల్లి, అన్నం, తండ్రి, చెల్లి (చెల్లాయి కూడా), అక్కయ్య, అన్నయ్య 
(కొన్ని సందర్భాలలో అక్క అన్న అని కూడా) లుగా పిలుస్తారు. ఒక వ్యక్తిని 
పిలుస్తున్నప్పుడు రా అనీ, పొమ్మని చెబుతున్నప్పుడు పో అని అంటాం. ఒకరి కన్న 
ఎక్కువ మందిని పిలుస్తున్నప్పుడు పో అని అంటాం. ఒకరి కన్న ఎక్కువ మందిని 
పిలుస్తున్నప్పుడు గానీ ఒకరినే గౌరవంగా ఆహ్వానిస్తున్నప్పుడు గానీ తెలంగాణలో 
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రాండ్రి, పోండ్రి అని మాట్లాడుతారు. అయితే ఇలా మాట్లడ్డం తప్పు అన్నట్లు శిష్టవర్గం 
పరిగణిస్తుంది. కన్నడ భాషలో ఇప్పటికీ రాండ్రికి బదులు బని, పోండ్రికి బదులు 
హోగ్రీ అంటున్నారు. కనుక రావత్తు (రాండ్రి, పోండ్రి, బని, హోగ్రీ మొదలైన పదాల్లోని) 
గౌరవార్థంలోనూ బహువచనంలోనూ వాడబడుతున్నది. ఈ ఉన్న రా వత్తుని 
ఊడగొట్టుకొని రాండ్రిని రండిగా పిలవటం ఎంత తప్పిదమో గమనించాలి. పైగా 
హ్రస్వ రకారం లేదూ! సంక్షిష్ట రూపంలోంచి భాష క్రమంగా సారళ్యతవైపు 
జరుగుతుందని ఈ సందర్భానికి సరి పెట్టుకోవచ్చు. మరి ఇదే అంశాన్ని తెలంగాణా 
పదాలకెందుకు అన్వయించరు. ఇంక...మల్ల గురించి చూడండి ఈ మాట మరల 
నుండి వచ్చింది. ఇది వలదు వద్దుగానూ, కొలది కొద్దిగానూ మారిన వర్ణసమీకరణమే 
కదా. అదీ తప్పేనంటున్నారు ఆంధ్రులు. పోనివ్వండి... మళ్ళీ అనే మాట మరల 
నుండి ఎలా పరిణమించిందో చెప్పగలరా? ఇంత తప్పుడు పదాన్ని నాజూకు 
పదంగానూ, అంత చక్కని పదాన్ని అటవికమైన మాటగాను ఎలా తేల్చి చెప్పారు? 
కావలయును అనే మాట కావలెను గా మారి చివరికి కావలె అయ్యింది. తెలంగాణలో 
దాన్ని కావాలె అంటున్నారు. ఉచ్చారణ సౌలభ్యం కోసం వ. వాగా మారింది. కావాలి 
అని పలుకుతోన్న శిష్ట వర్గర్ణ భాషలో లి ఎక్కడిది? చెల్లె పదం, కత్తి + కు = కత్తికి, 
లాంటి సమస్వరత వల్ల సిద్దించింది కాదా? మరి ఆంధ్రులు కూడా కొన్ని సార్లు 
చెల్లిని చెల్లాయి అనడం లేదు. మనం చిన్నిని చిన్నాయి, పెద్దమ్మను పెద్దాయి అంటే 
తప్పవుతుంది మళ్ళీ ఇదెక్కడి చోద్యం? అక్కని అక్కయ్య అనీ అన్నను అన్నయ్య అని 
పిలవడం ఆంధ్రుల్లో ఉంది. తమిళంలో అక్కనీ, అన్ననీ అక్కాళ్‌, అన్ననీ అన్నన్‌ 
అంటారు. కనుక అక్క అన్న అని పిలవడమే సరైంది. మళ్ళీ అక్క తర్వాత అన్న 
తర్వాత అయ్యల ప్రస్తావనెందుకు? అలా పిలువడమే సరైందన్న అభి ప్రాయమెందుకు? 
మాటికి తమిళం, కన్నడం అని ఎందుకనాల్సివస్తున్నది అంటే తెలుగు... 
తమిళాదుల్లాగా ద్రావిడ భాషేనని. ఆ భాషా కుటుంబ సంప్రదాయాన్ని తెలంగాణ 
తెలుగు చాలా వరకు పాటిస్తుంది చెబుతున్నాను. అలా పాటించడం తప్పుకాదని 
చెబుతున్నాను. వలస వాదులు తెలంగాణా తెలుగు అసలు తెలుగు కాదన్నంత 
వరకు మనల్ని తీసుకొచ్చారు. తెలుగు గడ్డమీద పుట్టి పెరిగిన మనల్ని మన భాషకు 
దూరం చేశారు. మనల్ని మన నీళ్లకు దూరం చేసిన వాళ్ళు మన గడ్డ మీదే మన 
చేత మన భాషను మరిపింపజేసి కాందిశీకుల్ని చేశారు. పైగా తెలంగాణ భాషలో 
మాట్లాడితే ఇవాళ ఆంధ్రులు కాదు... మనవాళ్ళే మనల్ని అసహ్యించుకునే స్థితికి 
తీసుకొచ్చారు. ఇక్కడున్న విద్యుత్తును, బొగ్గును, ఇతర వనరుల్ని కొల్లగొట్టడమేగాక 
మనల్ని భాషే కాదు, సభ్యత తెలియని మనుషులుగా ముద్ర వేశారు. 
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ఆంధ్రుల ఇంటి నుండి మరెక్కడికైనా బయలుదేరుతున్నప్పుడు “పెట్టె బేడా 
సర్భుకున్నావా' అంటారు. ఈ విషయాన్ని తెలంగాణలో “మూటా ముల్లె సదురుకున్నా! 
లేదా “తట్ట బుట్ట సదురుకున్నావా' అంటారు. ఎవరి భావప్రకటన వాళ్ళది. 
సర్జుకోవటం... తెలంగాణలో సదురు కోవటం అయ్యింది. (వర్ణవ్యత్యయం) ఆ మాత్రం 
సర్దుకు పోలేరూ? ఈ వర్ణవ్యత్యయం లాంటివి ఏ భాషకైనా సహజమే. బాలసారె 
ఆంధ్రలో బారసాల కాలేదా? 

కొన్ని క్రియాపదాల విషయాని కొచ్చినప్పుడు తెలంగాణలో అన్నీ తప్పులే 
మాట్లాడుతున్నట్లు ప్రచారం చేస్తున్నారు ఆంధ్రులు. ఉదాహరణకు చుశాను వచ్చాను 
లాంటి క్రియలు తెలంగాణలో చూసిన, వచ్చిన అనే రూపాల్లో ఉన్నాయి. నిజానికి 
ఆంధ్రులు వ్యవహరించే చూశానులాంటి రూపాలు తెలంగాణీయులు చూసిన మొదలై 
రూపాలూ రెండూ తప్పే. ఎందుకు చూసినాను అనే మాట నుండి చూశాను చూసినలు 
వచ్చాయి. ఆ మాట కొస్తే చూసినానులోని చూసి” అనే భూతకాలికాన్ని స్ఫురించే 
పదం 'చూసినిలోనే ఉంది. అయినా వలసవాదుల దృష్టిలో మన భాష తప్పుల 
తడక. తెలంగాణలో “నేను నిన్న వచ్చింటి (ని, మీరు నిన్న లేకుంటిరి లాంటి వాక్యాలు 
వ్యవహరం ఉన్నాయి. ఆంధ్రులైతే “నేను నిన్న వచ్చాను, మీరు లేరు? అంటారు. 
తెలంగాణలో మాట్లాడే వచ్చింటిని అర్థం వచ్చియుంటిని... లేకుంటిరి అంటే 
లేకయుంటిరి. ఆంధ్రులు వచ్చాను అనే సంపూర్ణ భూతకాలిక (సమాపక?)ఆ 
సందర్భాలలో వాడుతూ అదే కరెక్టు అనుకుంటారు. నేను నిన్న వచ్చింటి (ని), ఇయ్యాల 
వచ్చిన లాంటి స్పష్టమైన మాట తీరు మనకుంది. నేను నిన్ని వచ్చాను, ఇవాళ 
వచ్చాను... అని రెండు సందర్భాలకీ వచ్చాననే మాటను వాడటమే కాక మన 
'వచ్చింటి లాంటి మాటను విమర్శకు గురి చేస్తున్నారు. 

మరో సందర్భాన్ని గమనిద్దాం. ఒక వ్యక్తి అనారోగ్యం పాలై మళ్ళీ కుదురు 
కున్నప్పుడు ఆంధ్రులు ఆ మనిషిని పూర్తిగా 'కోలుకున్నారా” అంటారు. తెలంగాణాలో 
“గోలుకున్నారా' అంటున్నారు. గోలుకున్నుడు మాట వినగానే మళ్ళీ గొల్లున నవ్వుతారు. 
కోలుకోవటంలోని 'కో “గో గా మారింది తెలంగాణ మరి మనం కడప అంటే 
వాళ్ళు గడప అనటం లేదూ? నెత్తి కొరిగింఛుడు అంటే ఆంధ్రులు (తల) 
గొరిగించుకోవటం అనటం లేదా? పరుషాలకు బదులు సరళాలు రావడం తెలంగాణ 
కన్న ఆంధ్రలోనె ఎక్కువ. మనమంటే అది తప్పు వాళ్ళంటే ఒప్పు. ఈ ద్వంద్వ 
ప్రమాణాలెందుకు? తెలంగాణాలో వున్న “ఎవని నెత్తురు వానికి కొట్టుకుంటది.” 
పలుకుబడిని చూడండి అన్నదమ్ములు, అక్కా చెల్లెళ్లు, బంధువులు కొన్ని తమలో 


గాయి 


తాము కలహించుకు దూరమై మళ్లీ ఏకమైనప్పుడు పై పలుకుబడి వాడుతారు. 
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ఇందులో నెత్తురు కొట్టు కోవటం అంటే ఒకరిపై మరొకరికి ప్రేమ కలగటమేగాక 
శరీరంలో ప్రరసరిస్తున్నదనీ హృదయమ స్పందిస్తున్నదనీ చెప్పిన ఆధునిక శాస్త 
విజ్ఞానం లేదు. శ్రీశ్రీ “రక్తనాళసం స్పందనం” అన్న తీరుకు ఇది దగ్గర కదూ! 
రక్తసంబంధం వూరికే పోయేది కాదని అర్థమవుతున్నది కదా. 

తెలంగాణ భాష కవిత్వానికి బాగా లయాత్మక భాష. ఉదాహరణకు ఎద్దెం, 
అతులం కుతులం, సకులం ముకులం, అడుగులు బొడుగులు అడుప తడుపల, 
అతార పతార, అత్తిరి బిత్తిరి, కాకిరి బీకిరి, ఇయ్యర మయ్యర, అదలు బదలు 
అలాయ్‌ బలాయ్‌, అగమాగం, అల్లం మల్లం, అపసోపాలు, మల్లగుల్లాలు, ఇకఇకలు 
పకపకలు, అల్తుపాల్తు, ఉల్బపల్ద, ఉప్పుడు ఉపాసం, ఉప్పస ఊరట, ఎట మటం 
దొంగసట్టం, ఏకుమేకు, అవుడు, వల్లడి ఎల్లడి అవుడు, మహిరంగం కావడం చాటు 
లేకుండా పోవడం) ఈపులపాపయ్యను లేపుడు, (కొట్టడం) ఇట్లా సవాలక్ష పదాలు 
బంధాలు, పలుకుబళ్ళు చూపవచ్చు. ఇక తెలంగాణ భాషలో సంస్కృత పదాలు 
తక్కువన్న విమర్శ ఉంది. ఇది కొంతవరకు నిజమైన ఏమైనా తెలంగాణీయులకు 
ఉత్సమాలు కొత్తకాదు. చూడండి. 

సకులం, ముకులం, ఉద్దార్యం, బిన్నం, బంగం, ఆర్‌గి, సిద్ది పేట, సద్దోగం, 
వస్ర్తగాలం పరీచ్చ వట్టి చూసుడు, ఎంతగనం, ఒక్క శిత్తం, శిగం... ఇలా.. ఎన్నెన్నో 
తత్సమాలు. 

అన్నం తినేటప్పుడు తెలంగాణలో సకులం ముకులం పెట్టుకొని తినాల 
అంటారు. అంటే కాళ్ళూ చేతులు ఒక దగ్గర పెట్టుకొని యదార్ధంగా కుదార్ధంగా 
తినాలి. అంతేకాదు సకలం (అన్నీ ముకులం (ముకలింపజేసుకుని... పడుచుకుని) 
తినమంటారు. అంటే హృదయాన్ని కూడా పడుచుకుని మానసికంగా తయారై 
తినడమన్నమాట. అప్పుడే రసాలు సరిగా (స్రవిస్తాయి. అన్నం ముకులం 
(ముకులింపజేసుకొని... మూడుచుకొని తినుమంటారు. అంటే హృదయాన్ని కూడా 
ముడుచుకొని మానసికంగా తయారై తినడమన్న మాట అప్పుడే జీర్ణ రసాలు సరిగా 
ప్రసరిస్తాయి. అన్నం చక్కగా అరుగుతుంది..... ఉద్దారం ఉద్ధరణ నుండి వచ్చింది. 
తెలంగాణలో పని బిన్నం కావద్దు అంటారు. అంటే అనుకున్న పని అయిపోవాలి. 
తద్భిన్నంగా కాకూడదు. పాడైపోరాదు అని అర్ధం. పని బంగం చేసిండు అంటారు. 
ఈ బంగం - భంగం లోంచి వచ్చింది. అంగం అనిటే శరీరం. శరీరాన్ని కప్పేది 
అంగి. ఇంత చక్కని సంస్కృత పదాన్ని విని ఆంధ్రులు అదోక కర్ణకఠోరమైన మాట 
అన్నట్లు తామే అపర భాషా పరిరక్షకులైనట్లూ వ్యవహరిస్తారు. ఆంధ్రులేమో చొక్కా 
అంటున్నారు ఎంచక్క 
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ఇక మనం తరచూ మాట్లాడుకునే గీడు గది గిది, గట్ల, దగ్గరికి వద్దాం. 
వీటన్నింటినీ ఒకే గాటన కట్టి ఈగాలు గీలు ఏంది అంటున్నారు. కోస్తాంధ్రులు 
మరి సుబ్బారావుగారు, పుల్లారావుగారు అంటూ మాటమాటకీ గారు అనడంలోని 
అంతర్యం ఏమిటో? మరి వీళ్ళకెందుకు ఈ గారల ఉపయోగం. అంతెందుకు అదే 
సుబ్బారావు పుల్లారావు గార్ల మీదకోపం వచ్చి గౌరవం తగ్గినప్పుడు సుబ్బారావుగాడు, 
పుల్లారావుగాడు అని పిలవడం లేదూ! అగ్గో... గదే మల్ల మీరు గాడు అంటే తప్పులేదు 
గని మేమంటే తప్పయితది. మేము పుల్లిగాడు, ఎల్లిగాడు, మల్లిగాడు అంటే తప్పయితది. 
ఇదేం న్యాయం? మనల్ని కడుపునిం డా మాట్లాడుకోకుండ చేసింది వలసవాదుల 
భాషాధిపత్యం. మనకే కాదు శిష్టభాషగా పరిగణించబడుతున్న రెండు జిల్లాల యాస 
వల్ల ఆ రెండు జిల్లాలతోపాటు మిగిలిన కోస్తాంధ్ర ప్రజల భాషక్కూడా అపచారం 
జరిగింది. ఉత్తరాంధ్ర, రాయలసీమ భాషలకు సైతం తీరని నష్టం కలిగింది. ఏకశిలా 
సదృశమైన కోస్తాంధ్ర శిష్టజనుల భాష ఆరుకోట్ల ఆంధ్రుల ఆకాంక్షలను వ్యక్తం చెసే 
భాషకాదు. భుక్తం చేసే భాష ఈ అధిపత్య భాషా భావజాలనుండి మనం విడివడి 
మన భాషలనూ, యాసలనూ, మాండలికాలనూ పరిరక్షించుకోలేక పోతే... మన 
కళ్ళముందే కొన్ని భాషాసౌధాలు కుప్పకూలిపోతాయి. మన నిర్లక్ష్యం విశాల ప్రజానీకపు 
మనోభావాలను తుడిచి పెట్టడంలో కొంతయినా పోత్రహిస్తుందని చెప్పటం తప్పుకాదు. 
రచయితలు, కవులు, కళాకారులు, భాషావేత్తలు, మేధావులు, విద్యార్థి ఉపాధ్యాయ, 
కార్మిక వర్గాలు...అంతా కలిపి తెలంగాణ భాషను రక్షించుకోవలసిన అవసరమిది. 
మన భాషదేనికీ తీసిపోని భాష అనీ చెప్పాలి. ద్విపదతో ప్రజల నుండి ప్రజల 
వద్దకు వెళ్ళిన పాల్కుర్కి సోమన వారసత్వం మనది. ఇమ్మనుజేశ్వరాధములకివ్వనని 
బాగా వ్రతం చేసి భాగవతం రాసిన పోతన మనవాడు. మొట్టమొదటి అచ్చ తెనుగు 
కావ్యకర్త పొన్నెగంటి తెలుగన్న తెలంగాణ అన్న కంచెర్ల గోపన్న, (తర్వాతే రామదాసు) 
ప్రజాకవి కాళోజి, గద్దర్‌, వట్టికోట, దాశరథి (ద్వయం), వెలిగందల నారన, 
వేములవాడ భీమన,. సురవరం, సురమౌళి, గూడూరి, అల్లం... ఒకరా ఇద్దరా... 
ఎందరో ఎందరెందరో చక్కని రచనలు చేశారు. తమ వంతు పాత్ర నిర్వహించారు. 
మనం కనీసం భాషని నిలుపుకునే ప్రయత్నం చేద్దాం. ఇది దురభిమానంతో చెప్పే 
మాటకాదు. అభిమానంతో చెప్పే మాట. 'రేషంితో చెప్పే మాట. 


- సోయి తెలంగాణ సాపొత్య సంచిక : ఏవ్రిల్‌-జూన్‌ 2002 
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తెలంగాణ కవిత్వం : 
సాహిత్య శాసనాల పై తిరుగుబాటు 


- అప్పర్‌ 


1. 

సాహిత్య పరిణామ క్రమాన్ని విశ్లేషించడానికి మనకున్న కొలమానాలు 
పరిమితం. ఒక ధోరణి తర్వాత ఇంకో ధోరణి, ఒక వాదం తర్వాత మరింకో వాదం, 
ఒక ఉద్యమం తర్వాత ఇంకో ఉద్యమం ఎలా పరిణమించాయో, ఎలా వికసించాయో 
స్పష్టంగా గుర్తించి వివరించగలిగే సాధనాలు తక్కువ. అలాగే, ధోరణి, వాదం, 
ఉద్యమాల భావనల్ని కూడా మనం చాలా మటుకు అనిర్ధిష్టంగానే ఉపయోగిస్తున్నాం. 
ఆ కారణంగానే 1980 తర్వాత తెలుగు సాహిత్యంలో వచ్చిన పరిణామాల్ని ఇప్పటికీ 
మనం సరిగ్గా మదింపు చేయలేకపోతున్నాం. ఆ మాటకొస్తే, 1980ని ఎందుకు ఒక 
కొండగుర్తుగా భావించాలో కూడా మనం ఇతమిక్టంగా తేల్చు కోలేకపోతున్నాం. దీనికి 
అనేక కారణాలుండవచ్చు. సాహిత్య చరిత్ర రచనకు సంబంధించి మనకొక సమగ్ర 
దృష్టి లేకపోవడం, ఆ దృష్టి ఏర్పడడానికి అనువైన సాధనాలు పరిమితంగా ఉండడం, 
వున్నా వాటిని మొరటుగా మాత్రమే ఉపయోగించగలగడం.. ఇవన్నీ పైకి కనిపించే 
కారణాలు. ఇలాంటి అన్ని లోపాలకూ ఒక మౌలికమైన కారణం ఉంది. అది ఏ 
వాదాన్నయినా, ధోరణినైనా, ఉద్యమాన్నయినా మనం షకైక దృష్టికోణం నుంచే చూడడం! 
సమాజంలోని బహుముఖీనతని ఒప్పుకున్నంత తేలికగా సాహిత్యంలోని బహుముఖీనతని 
ఒప్పుకోకపోవడం! 1980 వరకూ తెలుగు సాహిత్య చరిత్రని ఈ ఏకైక కోణం నుంచి 
చూపే అలవాటు వుండటం వల్లనే ఆ తర్వాత వరసగా అనేక కోణాల నుంచి విస్తరించిన 
సృజనాత్మక ధోరణుల్ని మనం కచ్చితంగా గుర్తించలేకపోయాం. 

అన్నింటికంటే ముందు తెలుగు సాహిత్యాన్ని తెలుగు సామాజిక సాంస్కృతిక 
స్తిరీకరణల (ప్రాతిపదికగానే చూడడం చాలా అవసరం. ఇతర భారతీయ భాషల 
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సాహిత్య చరిత్రకీ మనకూ ప్రధానమైన తేడా ఇదే. ఇతర భారతీయ భాషలపైన 
ఆంగ్ల ప్రభావం ఎక్కువ. తెలుగుపైన మొదట్నించీ ఇంగ్లీష్‌ ప్రభావం తక్కువ. పాశ్చాత్య 
దేశాల తత్వవేత్తల ప్రభావం మనపైన అంతగా ప్రసరించలేదు. తెలుగువారి సామాజిక 
సాంస్కృతిక జీవితాన్ని మలుపు తిప్పిన, కందుకూరి గురజాడ కూడా “స్థానికి 
జీవతింతోనే ఎక్కువగా ప్రభావితులయ్యారు. గురజాడ 'కన్యాశుల్మం'లో అన్ని వర్గాల 
వర్ణాల జీవితాన్ని స్ప ్రశించాలన్న తపన కనిపిస్తుంది. మనం ఇప్పుడు అత్యాధునిక 
సాహిత్య విమర్శలో చర్చించుకుంటున్న స్థానికత, బాహుముఖీవతలాంటి భావనల 
పునాది ఆ సంస్క్మరణోద్యమాల్లోనూ, సాహితోద్యమాల్లోనూ ఉంది. అలాగే, 
అత్యాధునికతలోని మూడో ముఖ్యమైన కోణం నిర్ధిష్టత. అన్ని సాధారాణీకరణల్ని 
నిరాకరించే నిర్ధిష్ట ఒక మౌలికమైన సాహిత్య సామాజిక భావనగా కనిపించడానికి 
కనీసం మూడు దశాబ్దాలపైబడిన సంఘర్షణ అవసరమైంది. పునాదిలోకి వేళ్తే, సాహిత్య 
చరిత్రకి సంబంధించినంతవరకూ నిర్ధిష్టత తెలంగాణాతోనే మొదలైంది. 
ప్రగతిశీలభావనని సాధారణీకరించింది అభ్యుదయ కవిత్వం. ఆ సాధారణీకతను 
కాదని నిర్ధిష్టత వైపు అడుగులు వేయించింది తెలంగాణ పోరాటం. అప్పటి వరకు 
అమూర్త సాధారణకీరణని మాత్రమే గానం చేస్తున్న అభ్యుదయ రచయితలంతా 
తెలంగాణాను ఇతివృత్తంగా రాయడం అతి ముఖ్యమైన పరిణామం. మార్చిస్టు సాహిత్య 
విమర్శ సృజనాత్మకతని రెండుగా వర్గీకరించింది. ఒకటిః సాధారణీకృత వస్తువు 
(జనరలైజ్డ్‌ కంటెస్ట్‌), రెండు ః నిర్ధిష్ట వస్తువు (పర్దికులరైజ్డ్‌ కంటెస్టు). మార్చిస్టు 
కళాసౌందర్య శాస్త్ర సిద్దాంతంలో ఇది మౌలికమైన వర్గీకరణ. అందులో సహజంగానే 
మార్చిస్టు వాదం నిర్ధిష్ట వస్తువువైపు మళ్లింది. తెలంగాణా పోరాటం అలాంటి నిర్ధిష్ట 
వస్తువు ఈ కోణం నుంచి ఆధునిక తెలుగు సాహిత్య చరిత్ర రచనా క్రమం మార్చిస్టు 
దృష్టితో చూస్తే తెలంగాణా పోరాటంతో మొదలవ్వాలి. కాని సాంస్కృతిక కేంద్రీకరణ 
భావజాలం ఆ చారిత్రక వాస్తవికతని గుర్తించకుండా సాహిత్య చరిత్ర నిర్మాణాన్ని 
తప్పుదోవపట్టించింది. బహుశా, తెలుగునాట వామపక్ష ఉద్యమంలోని అటుపోట్లు 
దీనికి కారణమై ఉంటాయి. సాంస్కృతిక రంగంమీద “వ్యాపారి క్రీనిడలు ప్రసరింఛడం 
దీనికి మరో ఆర్థిక కోణమై ఉంటుంది. ఇలాంటి అనేక భావజాలాల పర్యవసానంగానే 
మనం 1980 తర్వాత తెలుగునాట వచ్చిన మార్పుల్ని గుర్తించలేకపోయాం. పైగా, 
అది మార్చిస్టు వ్యతిరేక పవనంగానే అపోహపడ్డాం. మార్చిస్టు కళాసిద్ధాంతం 
మౌలికంగా ప్రతిపాదించిన నిర్ధిష్ట వస్తు ప్రాధాన్యాన్ని దృష్టిలో ఉంచుకుంటే ఈ కొత్త 
సాహిత్య వాస్తవికత మనకు బోధపడేది. బహుశా ఆ కారణంగానే కెవీయార్‌ 1985ని 
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తెలుగు సాహిత్య చరిత్రలో ఒక 'కొండగుర్హుగా భావించి ఉంటారు. ఆయన ఆ 
మాట అనేటప్పటికింకా స్త్రీవాదం బలపడలేదు. దళితవాదం జాడలేదు. 1980 
నుంచి సాహిత్య ధోరణిలో వస్తూవున్న మార్పుల్ని గమనించి ఆయన ఆ మాట 
అన్నారు. ఆ మార్పుని గుర్తించడానికి వీలుగా ఆయన కూడా “ఆత్యాధునికతి అనే 
పదాన్ని ఉపయోగించారు. అది కేవలం ఒక కొత్త మార్పుని సూచించే పదమే తప్ప 
ఓ వాదం కాదు, ఉద్యమం అంతకంటే కాదు. ఈ మార్పుకి మూడు ముఖ్యమైన 
కోణాలుః బహుముఖీనత, స్థానికత, నిర్ధిష్టత. ఇవన్నీ దళిత, స్రీ, మైనారిటీవాద 
సాహిత్యంలో పరిణత రూపంలో కనిపిస్తాయి. అంతకు ముందు నుంచి పది 
పదిహేనేళ్లుగా తెలంగాణా నుంచి విస్తృతంగా పెల్లుబుకుతున్న కవిత్వంలో కనిపిస్తాయి. 
(మరో ముఖ్యమైన అంశాన్ని కూడా గమనించాలి. తెలంగాణా నుంచి వస్తున్న 
కవిత్వాన్ని 'వచని కనివత్వంగా భావించడానికి లేదు. సాధారణంగా వచన కవిత్వానికి 
ఏర్పడివున్న 'చట్రాన్ని' తెలంగాణా కవులు ఏనాడూ అనుసరించలేదు. ఆయా ప్రాంతాల 
మాండలికాలనుబట్టి తెలంగాణా వచన కవిత్వంలోని వాక్య నిర్మాణం మారుతూ 
వచ్చింది) ఈ ధోరణుల్లో మరిన్ని వర్గీకరణలు జరిగినా అవి 'నిర్ధిష్టవాదం'గా బలమైన 
పునాదినే కలిగి ఉంటాయి. దళిత, ప్రీ, మైనారిటీ ధోరణులు నిర్ధిష్టవాదం పునాది 
పైన విస్తరిస్తాయి. 

బహుముఖీనత 80ల తర్వాతి సాహిత్యానికంతా వర్తించే ఒక ప్రధానమైన 
లక్షణం. దీనివల్ల సాహిత్యంలో వస్తుబలం పెరిగింది. ముఖ్యంగా జీవితాన్ని చూపే 
దృక్కోణం మారింది. సుస్థిరమై ఉన్న భావనలు తొలగిపోయాయి. 'విశ్వజనీనతి 
అనేది సాహిత్య విలువగా కొనసాగే పరిన్ఫితి తొలగిపోయింది. అలాగే, 
ఏకశిలాసదృశమైన వాస్తవికత, నిర్మాణ క్రమం ఇక సాహిత్యంలో వుండబోదని 
రుజువైంది. 80ల ప్రారంభంలో మధ్య తరగతి భావజాలంలో వచ్చిన మార్పుని 
ప్రతిబింబించడంతో ఈ విశ్వజనీన భావన బద్ధలైంది. 80ల తర్వాత పట్టణీకరణ 
వేగవంతమైందని సామాజిక ఆర్థిక నిపుణుల అంటున్నారు. క్రమంగా యంత్రీకరణ, 
కంఫ్యూటరీకరణలాంటి మార్పులు వెంటనే ప్రభావితం చేసింది మధ్యతరగతినే! 
సామాజిక శాస్త్రజ్ఞులు ప్రైమరీ (గూప్‌'గా భావించే మౌలిక సంబంధాలు ఈ దశలో 
బాగా దెబ్బతిన్నాయి. అలా తెగిపోయిన బంధాల్లో మొదటిది పల్లె. రెండోది కుటుంబం. 
మరోవైపు నుంచి రాజకీయార్థిక వ్యవస్థలో వచ్చిన మార్పు కూడా ఇక్కడ 
గమనించాల్సిందే. వామపక్ష భావజాలం పట్ల అవిశ్వాసం మొదలైన దశకూడా ఇదే. 
జీవన ప్రమాణాలూ, ఆదర్శాలూ దెబ్బతినడంతో ఓ కొత్త వ్యవస్థవైపు చూడగలిగిన 
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ఆశావహ దృష్టిని వ్యవస్థ కోల్పోయింది. పైగా కోల్పోతున్న అనుబంధాల్ని 
పునర్జీవింపజేసుకునే అంశాలపట్ల వ్యవస్థ దృష్టి మళ్లింది. అందుకే, 80ల తర్వాత 
పల్లె గురించి రాసిన కవిత్వం స్వభావరీత్యానే భిన్న మైంది. అలాగే తల్లీ, తండ్రీ 
ఇతర మౌలిక అనుబంధాల్ని గురించి వెలుగుచూసిన సాహిత్యం కూడా అంతకుముందు 
కంటే భిన్నం. అంతకుముందు ఈ వస్తువుని చెప్పడంలో కవిగానీ రచయిత కానీ 
ఒక 'నాస్థాల్షియా'కి లోనయ్యేవాడు. సెంటిమెంటాలిటీ ఎక్కువగా ధ్వనించేది. ఇప్పుడు 
వాటి స్థానంలో ఒక అనివార్యత రచయితని వెంటాడసాగింది. కేవలం మానసికమైన 
సమస్యనీ, అనుభూతిని చెప్పడానికే ఇప్పటి రచయిత పరిమితం కాలేదు. దాని 
వెనుక సామాజికార్థిక కోణాన్ని కూడా అతను అనివార్యంగా చెప్పుకోవలసి వస్తోంది. 
ఈ రెండు అంశాల సంఘర్షణా మిళితమైన వ్యవస్థల్లో, వర్గాల్లో బలమైన కవిత్వం 
ఒక నిరసనగానో, అక్రోశంగానో పెల్లుబుకడం చాలా సహజమైన పరిణామం. ఈ 
పరిణామాన్ని మనం 80ల తర్వాతి తెలంగాణా కవిత్వంలో ప్రత్యేకంగా గుర్తించవచ్చు. 
సామాజికంగా తెలంగాణా గ్రామీణ పట్టణ వ్యవస్థ చిన్నాభిన్నమైన దశాబ్ధం ఇది. 
ముఖ్యంగా గ్రామీణ వ్యవస్థ అంతా ఉనికి కోల్పోయే ప్రమాదం ఏర్పడింది. తెలంగాణా 
కవులు ఈ స్థితిని ఒక క్రమపద్ధతిలో వివిధ జీవన కోణాల్ని ప్రదర్శిస్తూ చెప్పుకుంటూ 
వస్తున్నారు. మిగిలిన ప్రాంతాల కవులు గ్రామీణ జీవనాన్ని చిత్రించడం లేదా అంటే 
చిత్రిస్తున్నారు. పల్లెని 'రొమాంటి సైజ్‌ చేసే స్థితి తెలంగాణా కవికి లేదన్నదే వాస్తవం 
బిరాబిరా కృష్ణమ్మ పరుగులిడుతుంటేనూ.. అని రాసింది తెలంగాణ కవే కాని ఆ 
జలకేతనాల హోరుని చూసే అదృష్టం తెలంగాణ వాసికి లేదు. పక్కపక్కనే ప్రహిస్తూ 
గుక్కెడు నీళ్లీవ్వని జలధారల మధ్య 'దూపితీరక గుండెలవిసిపోతున్నాయి తెలంగాణాకి! 
నాగలి అటకెక్కింది. వ్యవసాయం తిండిగింజల్ని కూడా ఇవ్వలేకపోతుంది. ప్రభుత్వ 
విధానాలు వున్నవాడికి మాత్రమే అనుకూలంగా వుండి తెలంగాణా గ్రామీణ ఆర్థిక 
వ్యవస్థని చెదరకొడుతున్నాయి. కొత్తవలస బతుకుల వర్గం వొకటి గ్రామానికీ, 
పట్టణానికి మధ్యనే ఏర్పడుతోంది. ఈ స్థితిని తెలంగాణాకవి చెప్పినంత బలంగా 
మరో ప్రాంతీయ కవి చెప్పలేడు. ప్రభుత్వం అనుసరిస్తున్న ప్రతి విధానం చెడు 
ప్రభావం మొదట తెలంగాణాపైనే పడుతుంది. ఇక్కడి వరుల్ని దిగమింగి, ఎక్కడో 
దిగుబళ్లు జరుగుతుంటాయి. వనరుల దోపిడి నుంచి వ్యక్తిత్వ హననం వరకూ 
తెలంగాణా గోస చెబితే తీరేది కాదు, ఆ గాయం మానేదీ కాదు. ఇవన్నీ కవిత్వంలోకి 
మకీకి మక్కి దిగితే అదొక సమగ్ర వ్యక్తీకరణ అయ్యేది. కాని కవిత్వ చట్రం చాలాకాలం 
'ఆధునికాంధ్రకి వెట్టిచాకిరి చేసింది. ఈ 'ఆంధునికాంధ్రిలో తెలంగాణా ఇమడదు. 
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తెలంగాణాని గానం చేసినవాళ్లు కూడా 1948 నుంచీ తెలంగాణా సాహిత్య చరిత్రని 
పట్సించుకోలేదు. చివరికి అదొక 'కావ్యవస్తువు'గానే మిగిలిపోయింది తప్ప, ఇతరేతర 
రంగాలపై అది ప్రసరించిన మార్పుల్ని గుర్తించడానికి వీల్లేనంతగా “ఆధునికాంధ్ర 
అంధత్వం వ్యాపించింది. అయితే అప్పటి నుంచీ తెలంగాణా కడుపులో ఒక అసహనం 
పేరుకుపోతూ వుంది. ఆ అసహనాన్ని “పాజిటివ్‌” కోణం నించి నిర్మించుకున్న కవులు 
దాశరథి నారాయణరెడ్డి. అయితే చరిత్ర మోపిన మోయలేని భారాన్ని ఆ రెండు 
భుజాలు మాత్రమే ఎత్తుకులేకపోయాయి. తర్వాతి తరం రావడానికి చాలా కాలం 
పట్టింది. ఈలోగా హైదరాబాద్‌ వలస కవుల కేంద్రంగా మారింది. తెలుగు కవిత్వంలో 
“వస్తు ప్రాధాన్యం ఉన్న ఉద్యమాలు వెనక్కి పట్టి రూపం” కేంద్రంగా వచన కవిత్వ 
చర్చ మొదలైంది. హైదరాబాద్‌ కేంద్రిత కవులు ఎంతవరకు తెలంగాణాకి ప్రాతినిధ్యం 
వహించగలరన్నది అనుమానమే. ఆ మాటకొస్తే రూవ కేంద్రిత కవిత్వం 
తెలంగాణాతనాన్ని ప్రతిబింబించగలదా అన్నదీ అనుమానమే. గత రెండు దశాబ్దాలుగా 
తెలంగాణా కవిత్వం ప్రధానంగా ఈ రూపచ(టాత్నీ బద్ధలుకొట్టింది. ఈ 
విచ్చిన్నవాస్తవికత రెండు రూపాల్లో కవిత్వంలో ప్రతిబింబించింది. మొదటి అది 
భావవ్యక్తీకరణకి సంబంధించిన బంధనాల్ని తెంచుకుంది. వస్తువు, సద్వస్తువు, అవస్తువు 
అనే వైరుధ్యాల నుంచి విముక్తం చేసింది. కవిది ముక్త కంఠం అయింది. ఇంకోవైపు 
నంచి ఆధునిక భావజాలం విధిస్తూ వచ్చిన వస్తునిర్ధేశాన్ని కూడా తెలంగాణా కవిత్వం 
నిరాకరించింది. ఒకే మూసలో పలికే వస్తువుని వదులుకుంది. అది అనేక వచనం 
అయింది. వస్తువపరంగా స్థిరపడివున్న సంకోచాలన్నీ తొలగి భావవిస్తృతిని కవిత్వం 
చేరుకుంది. ఈ మార్పుకి కూడా కొన్ని ప్రతిదశలూ కొన్ని సాధారణీకరించదగిన 
లక్షణాలూ మిగిలివున్నాయి. ఇవి మిగిలిన ప్రాంతాల నుంచి ఏ వింధగా 
వేరుపడుతున్నాయో చెప్పడానికి కూడా స్పష్టమైన పొలిమేరలే ఉన్నాయి. 


2 
తెలంగాణా కవిత్వంలో ఏ దశలో అయినా బలంగా కనిపించే లక్షణం 
తిరుగుబాటుతనం. తెలంగాణా పోరాట కవుల నుంచి విప్లవకవిత్వం దాకా, 
విప్లవకవిత్వం నుంచి మళ్లీ నిర్దిష్ట యుగం దాకా ఇది ప్రతి కవిత్వ ధోరణి లోనూ 
వ్యక్తమయ్యే లక్షణమే. 1970లో విప్లవ రచయితల సంఘం ప్రథమ మహాసభలు 
ఖమ్మంలో జరగడం కవిత్వ చరిత్రలో వొక ముఖ్యమైన మలుపు సాహిత్యపరంగా ఆ 
జిల్లా చైతన్యవంతం కావడానికి అది దోహదపడింది. అప్పటివరకూ తెలంగాణా 
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జిల్లాలో అభ్యుదయ సాహితోద్యమ వాతావరణం కొంత వున్నప్పటికీ, విప్లవ 
సాహిత్యోద్యమ ప్రవేశంతో కొత్తతరం అటు మొగ్గింది. తెలంగాణానించి వచ్చిన వచన 
కవిత్వం వేగంగా, పదునుగా వుండడానికి బాహ్య ప్రేరణగా దీన్ని చెప్పుకోవచ్చు. 
రచయితలు కేవలం సాహిత్య జీవులు గానే ఉండిపోవడానికి వీల్లేదన్న మౌలికభావన 
తొలి నుంచీ తెలంగాణా రచయితల్లో వున్నప్పటికీ నిబద్ధత పరిధి దాటిన ఉద్యమ 
నిమగ్నత ఎలా ఉంటుందో ప్రత్యక్షంగానూ, ప్రత్యక్షరంగానూ రుజువుచేసిన దశాబ్ధం 
ఇది. సాహిత్యంపైన సాగుతున్న నిర్భంధాన్నీ అణచివేతనీ బాహాటంగా అనుభవంలోకి 
తీసుకోవడమే కాకుండా దానికి ఎదురొడ్డి నిలిచే ఆత్మస్థైర్యాన్ని కూడా తెలంగాణా 
కవి కడగట్టుకున్నాడు. అందుకే అప్పటి సాహిత్యోద్యమ పరిస్థితిని చెబుతూ “చేతులకు 
సంకెళ్లు వేస్తారు చాలకపోతే కలాలకు సంకెళ్లు వేస్తారు. కుటుంబ నియంత్రణ పేరుతో 
మనిషిని పుట్టకుండా ఆపేస్తారు. కాని పుట్టినవాణ్లి ఆలోచించకుండా చేయడం 
సాధ్యమయ్యే పనికాదు. బుద్దీ, హృదయమూ వున్న మనుషుల నోళ్లు హృదయమైనా 
లేని జైళ్లు మూయించలేవు. (సృజన మార్చి 1971) అనడం ఒక వర్గానికి మాత్రమే 
సంబంధించిన వ్యక్తీకరణ కాదు. దాదాపు ప్రతి తెలంగాణా కవి అనుభవిస్తున్నదే. 
రెండు రకాల సెన్సారింగ్‌లను తెలంగాణా రచయిత దాటుకుని రావాలి. ఒకటి: 
సామాజికత పలికే స్వరంపైన అధికార వ్యవస్థ విధిస్తున్న సంకెళ్లు. రెండుః కోస్తా 
సాహిత్య సూత్రీకరణలు విధిస్తున్న సాంస్కృతిక వ్యవస్థ సంకెళ్లు. ఇవి రెండూ నిజానికి 
ఒకే సంఘర్షణకు రెండు పార్వ్యాలు. ఇందులో మొదటి తరహా సెన్సారింగ్‌ ఇప్పటికీ 
ఏదో వొక రూపంలో కొనసాగుతున్నది. రెండోది ఆ తరం మాత్రమే ఎదుర్శొన్న 
ప్రత్యేక సాహిత్య సమస్య. తిలక్‌ తరహా భావాభ్యుదయాత్మకతని వొక సున్నితమైన 
సాహిత్య ఆదర్శంగా భావిస్తున్న స్థితి అప్పటికి వుంది. వరవరరావులాంటి కవులు 
కూడా అప్పట్లో తిలక్‌ ఛాయల నుంచి తప్పించుకోలేకపోయారంటే ఆ భావజాలం 
ఎంత బలంగా, ఎంత కలుపుగోలుగా పనిచేస్తుందో అర్థమవుతుంది. ఈ భావవాద 
ఛాయల్ని తప్పించుకోడానికి తెలంగాణా కవికి వొక ఆసరా దొరికింది. అది పాట. 
ప్రతీకల కోసం, పదచిత్రాల కోసం, సున్నితమైన వ్యక్తికరణ కోసం కోస్తా సాహిత్య 
సౌందర్యాన్ని ఆశ్రయించాల్సిన దుస్థితి నుంచి విప్లవపాట తప్పించింది. పాటలో 
వచన కవిత్వ లక్షణాలు కొన్ని చేరడంలాంటి రూపలక్షణాల్ని విడిగా చర్చించాలి 
కానీ వచన కవిత్వంలో పాటకి సంబంధించిన నిర్మాణ లక్షణాలు వచ్చి చేరడం 
మాత్రం ఈ కాలం తెలంగాణా కవిత్వాన్ని అంచనా వేయడానికి చాలా అవసరం 
చెరబడంరాజు కవిత్వంలో మౌఖికత బలంగా ఉండడానికి పాట ప్రధాన కారణం. 
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అయితే వచన కవిత్వ శిల్పంలో చెయ్యి తిరిగినవాడవ్వడం వల్ల చెరబండ రాజు 
ఇతరేతర మౌఖిక లక్షణాల్ని కూడా తన కవిత్వ నిర్మాణంలో (శ్రద్దగా 
అన్వయించుకోగలిగాడు. బహుశా మిగిలిన విప్లవ కవులకు సాధ్యంకానిదీ, 
చెరబండరాజుకి సాంస్కృతికోద్యమ వారసత్వంగా దక్కిందీ ఇదే కావచ్చు. విప్లవ 
కవిత్వ వస్తువులోనూ, శిల్పంలోనూ చెరబందరాజు ఎక్కడా తన నిమగ్నతకి లోపం 
రానివ్వకుండా తనకు కావాలసినంత స్వేచ్చ తీసుకున్నాడు. ఆ అన్వేషణలోనే అతను 
వొక కచ్చితమైన “విప్లవ గ్రామాన్ని కవిత్వీకరించగలిగాడు. ఇక మరోవైపు నుంచి 
వరవరరావు వచన కవిత్వంలో తెలంగాణా పలుకుబడినీ, తెలంగాణా వాక్య నిర్మాణ 
వైవిధ్యాన్నీ తీసుకువచ్చే ప్రయత్నం చాలా సహజంగా చేసుకుంటూ వచ్చాడు. 
వరవరరావు లాంటి కవులు విప్లవ వస్తువు విషయంలో రాజీపడకుండానే ఈ 
తెలంగాణా వాస్తవికతని బలంగా ప్రవేశపెట్టారు. వచన కవిగా వరవరరావు కవిత్వ 
జీవితంలో కనిపించే పరిణామదశలు కొంతమేరకు తెలంగాణా కవి ఉనికివేదనని 
ప్రతిఫలిస్తాయి. వాక్యనిర్మాణంతో సహా తెలంగాణాతనాన్ని పట్టిచ్చే ధోరణి వరవరరావు 
వచన కవిత్వంలో చూడవచ్చు. తెలంగాణా వాక్యంలో ఉండే విసురుని కూడా ఆయనలో 
చూడవచ్చు. అంటే మౌఖిక లక్షణాలు 'పాజిటివొగా గమనిస్తున్నప్పుడు వాటి ప్రభావం 
ఎంత నిఖార్సుగా ఉంటుందో చెప్పడానికి వరవరరావు కవిత్వం ఉదాహరణగా 
నిలుస్తుంది. అదే సమయంలో కొంత మంది తెలంగాణా కవులు తెలంగాణా 
వాడుకభాషని కవిత్వంలోకి నేరుగా తీసుకువచ్చే ప్రయత్నమూ చేశారు. అయితే, 
దాన్ని కవిత్వ భాషగా నిలబెట్టె శక్తి చాలక వాళ్లు అప్పటికి వెనక్కి తగ్గినట్టు కనిపిస్తుంది. 
విప్లవ కవిత్వ ప్రభావం తెలంగాణాపై గుణాత్మకంగా కనిపిస్తుంది. భూమి సమస్యని 
గురించీ, పల్లెబతుకుల్ని గురించీ తెలంగాణా కవికి ఉన్న నిబ్ధతకు ఈ ప్రభావమే 
పునాది. అదే విధంగా రాజ్యహింసవి తెలంగాణా కవి ఎక్కువుగా పట్టించుకోవడానికి 
కారణం కూడా ఇందులో కనిపిస్తుంది. బహుశా రాజ్యహింస గురించి తెలంగాణా 
నుంచే ఎక్కువ కవిత్వం వచ్చి ఉండాలి. మౌలికంగానే తెలంగాణా కవి తిరుగుబాటు 
వాది కావడం వల్లనే ఇది సాధ్యపడింది. 

ఆ తిరుగుబాటు వారసత్వాన్ని తర్వాతి రెండు దశాబ్దాల కవులూ కొనసాగించడం 
వ్‌ సాహిత్య చరిత్రలోనైనా విశేషంగా చెప్పుకోదగిందే. ఉద్యమాలలో నిమగ్నం 
కాకపోయినా, నిబద్ధతతో రాసిన కవిత్వంలోనూ తిరుగుబాటు తీవ్రతకి పదునెక్కువే. 
అప్పటినుంచీ ఇప్పటివరకూ అదే విప్లవధోరణి అనేక మంది కవులకు వస్తుమేరణగా 
ఉంది. అలాగే, మిగిలిన తిరుగుబాటు ధోరణుల్ని కూడా నిండు హృదయంతో 
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తెలంగాణా కవి ఆహ్వానించగలిగాడు. మొదటి దశలో ఈ తిరుగుబాటు తత్వం 
పల్లెబతుకుల్లోని భూస్వామ్య పెత్తనంపైన వ్యక్తమైంది. 
అవ్వా ఎందుకేదుస్తావే అంటే 
గాలికి ఎగిరిపోతున్న గుడిసె కమ్మలు 
దండెం మీద వేళ్లాదుతోన్న గుడ్డవీలికలు 
వాకిట్లో పటేలోడు వేసే కేకలవైవు చూస్తో 
మరీ భావురుమంది... 
(దామెర రాములు) 
బావురుమనడంతోనే ఆగిపోతే అది తెలంగాణా కవిత అయ్యేదే కాదు. ఆ 
“చిన్ననాటి జ్ఞాపకాల” నుంచి కవి తనని ఆయుధంగా మలిచే అనుభవాల్లోకి వెళ్తాడు. 
“పరంపరానుగతమైన శోకాన్ని మాత్రమే పలికితే తెలంగాణా కవిత సంక్తిష్ట వాస్తవికత 
దగ్గిరే ఆగిపోయేది. 
ఈ ఆ(వన్సిక్త నేత్రాలు రేవు మంటల్ని పుట్టిస్తాయి 
ఈ క్షతగా(తులు రేవు యుద్ధరంగంలో మేల్ఫొంటారు 
ఈ విరిగిన వేళ్లు రేవు యుద్ధ వ్యూవోన్ని రచిస్తాయి 
(రాంమోవాన్‌రాజూ) 
అంటాడు. ఇది పోరాట వాస్తవికతని ప్రతిబింబించే వొక ధోరణి. 
పోరాట తీవ్రత వల్ల పెరుగుతున్న అణచివేతని చెప్పడం మరో బలమైన ధోరణిగా 
ఈ దశాబ్దంలో కనిపిస్తుంది. నందిని సిధారెడ్డి కవిత్వంలో చాలా మటుకు ఈ విధమైన 
అణచివేయబడిన పల్లెల దృశ్యాల వర్ణన ఉంటుంది. 
బూట్లు టకటకలాడించుకుంటూ ఖాకీ గుర్రాలొచ్చినప్పు డల్లా 
ఊళ్లు ఖాలీ చెయ్యడం వాళ్లకు తప్పనిసరయింది 
తలువు మీద లాఠీతో దబదబా బాదిన చవ్చుడైతే 
తలెల అన్నం వదిలిపెట్టి 
పరిగెత్తడం కుర్రాళందరికీ అలవాటే, 
(నందిని సిధారెడ్డి) 
పోరాట ప్రభావం జీవితంలోని ఇతర అంశాలను ఏ విధంగా ప్రభావితం 
చేస్తుందన్నది ఈ ధోరణికి మరో కోణం. తెలంగాణలోని చాలా మంది కవులు ఈ 
కోణాన్ని తమ తమ జీవనానుభవాలలోంచి వివిధ సంఘటనల్లోంచి ప్రతిఫలించేట్టుగా 
రాశారు. దీనికి సంబంధించిన రాజకీయార్థిక పార్వాాన్ని చిత్రించిన కవులున్నారు. 
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సమస్త విలువలూ నశించిపోతాయి. 
.. ఒక పథకం ప్రకారం వృుత్తులన్నీ కాజేయబడ్డాయి. 
(జూకంటి జగన్నాధం) 

ఈ 'కాజేయబడిన వృత్తుల పై 'నాస్థాల్షియా” లాంటి అనుభూతిని వ్యక్తం 
చేయడం మనం 90 తర్వాతి కవుల్లో చూడవచ్చు. అలాగే అదే రాజకీయార్థిక కోణం 
విషమిస్తున్న ధోరణిని కూడా 90లలో మరోసారి విస్తృత రూపంలో గమనించవచ్చు. 

1980-90 మధ్య తెలంగాణా వాస్తవికతని ప్రతిబింబించిన కవుల్లో ఎక్కువ 
మంది పట్టణీకరణ సృష్టించిన కృత్రిమ విలువల్ని నిరాకరించారు. 

నిర్ధీవవు వెదురుకి ఊవిరిపోసి 
దారిచూసే ఆనరా బతుక్కి గంజిపోస్తూ 
యంత్రం దఢదఢల జోలపాట వోయికి కళ్లువాల్చిన నాకు 
నేనెవ్వరో నా తల్లివేరెక్ళడో 
నీ రాగదర్హణంలోంచి చూపావు 
(జయధీర్‌ తిరుమలరావు) 
అన్నాడు. “పారే” సుకున్న పాదముధ్రల్ని తిరిగి హత్తుకున్న పరవశంలో. 

ఈ విధమైన అన్వేషణ తెలంగాణ పల్లెల కళాత్మకతని శోధించడానికి దివిటీగా 
మారింది. అందులోని ప్రతీకల్ని కొత్త రాజకీయ వాస్తవికతని ఎత్తిపొడవడానికి 
ఉపయోగించుకున్నారు. 

మీ గొప్పు గొప్పోళ్ల ఏషాలన్ని మేమేస్మొని బత్ముతంగని 
మా ఏషాలు మీరేస్తారు నాయినా 
(దేవరాజు మవోరాజు) 
అనేట్టు తిరుగుబాటు స్వరాన్ని వాళ్లకు అందించారు. అలాగే తెలుగు ఎల్లల్ని దాటి 
బయట జరుగుతున్న సాంస్కృతిక పొరాటాల్ని ఇక్కడి జీవితంతో అస్వయించే ప్రయత్నం 
కొన్ని కవితల్లో కనిపిస్తుంది. 
అక్షరాలెవుదూ అవిశ్చనయమైన వేటకుక్ళలు 
మీ వాసన పనికట్టి మిమ్మల్నే పీక్కు తింటాయి 
అక్షరాన్ని బీల్చారా అది ఆకాశపు రెక్కులు వివ్చుతుంది 
మాటని గాయవరిచారా అది మవోసర్భమవుతుంది 
(అఫ్సర్‌) 
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అంటూ సఫ్టర్‌ హాష్మిలాంటి ప్రజాకళాకారులకు రాసిన ఎలిజీలు వొక ప్రత్యామ్నాయ 
సాంస్కృతిక వాతావరణానికి ప్రతీకలుగా నిలుస్తాయి. విశేషం ఏమిటంటే 
తెలంగాణాలోని వివిధ ప్రాంతాల నుంచి వచ్చిన కవుల్లో అధిక సంఖ్యాకులు ప్రగతిశీల 
భావాలకు నిబద్దులు. 80-90 మధ్య వచ్చిన కొత్తతరం కవుల్లో ఇది సాధారణీకరించి 
చెప్పదగిన అంశం. ఈ కాలంలోనే కవిత్వ రూపాన్ని గురించి నేరుగా ప్రస్తావించిన 
కవులు కూడా వున్నారు. 

అందం నన్ను మోనంచేస్తుంది. 

నాకు తెలీకుండానే నా వద్యం వెనుక దాక్కుంటుంది 

నన్ను నా వ్రజల్నించి దూరం చేస్తుంది 

(గుడిహోళం రఘునాథం) 

అంటూ తనపై ఆధిపత్యం చెలాయించుతున్న కవిత్వ రూప చట్రాన్ని బహిరంగంగా 
గుర్తించే చైతన్యం వీళ్లల్లో వుండడం తెలంగాణా కవిత్వం పరిణతికి ఓ గుర్తు. 
తిరుగుబాటుని వస్తువుగా తీసుకున్న కవి శబ్దసౌందర్యంలోకి పారిపోలేడు. అతను 
మళ్లీ మళ్లీ ప్రజల్లోకీ, ప్రజల భాషలోకీ, ప్రజల సంస్కృతిలోకీ మళ్లాల్సిందే. దాన్ని 
భావనీకరించుకుని స్పష్టంగా, నిర్దిష్టంగా తెలంగాణా వాస్తవికతని ప్రతిబింబించే కవి 
రాబోతున్నాదనడానికి ఆనవాళ్లు 1980-90 కవిత్వంలోనే మనకు కనిపిస్తాయి. 
అలాగే, 90ల తర్వాత కవిలోని సామూహికతని సవాలు చేసే తీవధోరణుల ఛాయలు 
కూడా కొన్ని ముందే పొడచూపాయి. పరాయీకరణ, ఏకాకితనం, మృత్యుప్రియత్వం, 
ఆదిమ సంస్కృతి పట్ల నిర్షేతుకమైన ఆసక్తి ఇలాంటివన్నీ 85-90 మధ్య తెలంగాణా 
కవిత్వంలోనూ కనిపించాయి. ముఖ్యంగా ఆర్థిక వ్యవస్థ విషమ రూపం ఎలాంటి 
పర్యవసానాలకు దారితీస్తుందో, ప్రాంతీయ అసమానతలు ఎలాంటి పరిణామాలకు 
కారణం కాబోతున్నాయో, తెలంగాణా సమాజాన్ని నడిపించే శక్తులుగా వున్న వివిధ 
కులవృత్తుల పతనం ఎలాంటి అవ్యవస్థని సృష్టిస్తుందో, అన్నిటికీ మించి రాజ్యహింస 
ఉక్కుపాదాల కింద నలిగిన యువతరం ఎలాంటి సంక్షోభంలో కూరుకుపోతుందో 
90౦0ల ముందు కవిత్వం ముందే కొంత సూచన ఇచ్చింది. 

వగుళ్లు పారిన భూమిని ఎవరూ కాల్బనక్ళర్లేదు 

తనకు తానే కాలిపోతుంది 

మిగిలితే ఎండలు కాలుస్తాయి వరిపాలన కాలుస్తుంది 

(నాళేళ్ళరం శంకరం) 
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8 
కొలిమంటున్నాది 
తిత్తినిందా గాలిపొత్తంగ వున్నాది 
విప్పారిపోనీకు 
- చెరబండరాజు 
1990ల తర్వాతి తెలంగాణా పరిస్థితి మరింత సంక్షోభంలోకి ప్రయాణించింది. 
రాజ్యహింస ఆగలేదు. “నైజాం పిశాచానికి గోరీ కట్టిన తెలంగాణా వీరుడ్ని ఏదో 
వొక రాజకీయ పిశాచం వెంటాడుతూనే వుంది. కొన్ని జిల్లాలు ఆచ్చంగా పోలీసు 
క్యాంపులే! 'కల్లోలిత ప్రాంతాల) ప్రకటన ఆ జిల్లాలలోని రాజ్యస్వభావాన్ని చెప్పక 
చెబుతుంది. ముఖ్యంగా వరంగల్‌, ఖమ్మం, కరీంనగర్‌, ఆదిలాబాద్‌ జిల్లాలు అక్కడి 
ఉద్యమాల తీవ్రత వల్ల దాదాపూ వొక విధమైన నిషిద్ధ ప్రాంతాలుగా మారిపోయాయి. 
అక్కడి పల్లెటూళ్లని రాజ్యభయం వెంటాడుతోంది. పోలీసు బూట్ల టకటకలు తుపాకుల 
మోతలు అక్కడ అలవాటైపోయాయి. దీనికి తోడు ప్రభుత్వం అనుసరిస్తున్న వ్యవసాయ 
వ్యతిరేక విధానాలు, నయా సంపన్న ఆర్థిక విధానాలు యువతరాన్ని “ఎందుకూ 
కొరగాకుండా” చేస్తున్నాయి. బతుకులోని ప్రాథమిక అంశాల నుంచి తెలంగాణా 
బిడ్డ దూరమయ్యాడు. వయసులో వున్న బిడ్డ ఇంట్లో వుండడం తల్లిదండ్రులకు 
శాపంగా మారింది. ఊళ్లో పనిలేదు, పట్టణంలో ఉపాధి దొరకదు, చేసుకుందామంటే 
కులవృత్తి వెన్ను విరిగిపోయింది. ఈ పదేళ్లలో తెలంగాణాలో మూలనబడ్డ కులవృత్తుల 
జాబితా బయటికి తీస్తే పల్లెల పరిస్థితి తెలుస్తుంది. అలాగే, చదువుకున్న యువకులు, 
అజాపజా లేకుండాపోయిన చెట్టంతకొడుకుల జాబితా తెలిస్తే యువత ఎంత జీవస్మరణ 
సమస్యని ఎదుర్కొంటోందో తెలుస్తుంది. ఇరవయ్యేళ్లుగా సాగుతున్న “వేటిలో 
తెలంగాణా కొత్తతరం ఏ ఏ మూలాలకు నెట్టివేయబడిందో పెద్దగా గణాంక వివరాలేమీ 
తీయకక్లేదు. “అస్థిపంజారాల్లాంటి అక్కడి వూళ్లే' చెబుతాయి. మతరాజకీయాల క్రీనీడలు 
పడ్డ పట్నాలే చెబుతాయి. నిరంతరం ఆందోళనలతో రక్తసిక్తమవుతున్న నగరమే 
చెబుతుంది. ఈ మూడు స్థాయిలలో తెలంగాణా ఎదుర్శొన్న పరిస్థితులు కవిత్వంలోకి 
రావడం అనివార్యమైంది. ఈ నేపథ్యంలో కూడా మళ్లీ పల్లె బతుకే 90ల తర్వాతి 
కవిత్వానికి కూడా ముఖ్యమైన ముడిసరుకు. కాని ఈ సరుకులో అప్పటి “నిశ్చింత” 
లేదు. కేవలం నిట్టూర్పులే లేవు. కడువు మండిపోతున్న వేడి సెగలున్నాయి. 
అందుకే పల్లెని తలుచుకున్నప్పుడు 90౦0ల కవి 'హింనిని గురించి 
మాట్లాడుతున్నాడు. ఆ హింస కూడా అనేక రూపాలది. 
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మీ అయ్యేదే? 
మీ అయ్యేదే పొట్టిదానా? 
(వులిపాటి గురుస్వామి) 
అని అందరడిగే పరిస్థితి ఒక రకం హింస. 
నువ్వొచ్చేటప్పుదు అయ్యా 
ఇస్ఫూలు కానుంచి రావొద్దు 
పోలీసోల్లు ఆదనే 
నీ మీద కాలేని 
పందుకోవాలన్చిన్తుందే అయ్య 
ఇదీ హింసకి పరాకాష్టగా మానసికంగా ఎదుర్కొంటున్న అగాధం. నిజానికి 
తెలంగాణా పల్లెల మీద రాజకీయ హింస అప్పటికే ఎక్కువైంది. 
మా వూరికి వెన్నెలతోపాటు లారీలూ తూటాలు నడిచొస్తాయి 
విడో తరగతి సాంఘీక పుస్తకం దాన్‌కేవీటల్‌ అవుతుంది 
పన్నెండేళ్ల కొదుకు లీద్రవాదవుతాదు 
(అలాజ్‌హూర్‌ కిషన్‌) 
వచ్చీపోయేవాళ్లు రాలేక 
మన వసారా చిన్నబోయింది 
వాకిట్లో గడ్డి మొలిచింది 


రాత్రి పూట తలువు నవ్చుడు కాంగనే 
మా ప్రాణాలు అరచేతుల్లో వట్టుకుంటాం 
(వవ్వుల రాజిరెడ్డి) 
ఈ గ్రామీణ పరిస్థితి మిగిలినచోట్ల కనిపించదు. ఇది తెలంగాణాకి మాత్రమే 
ప్రత్యేకమైన పరిస్థితి. “ఇక ఊరు నిద్రపోదు” (హనీఫ్‌) అనే విషాదం. ఈ వూరు 
ఇంతకుముందు తెలంగాణా వూరికి భిన్నం. ఇది కల్లోలితం. ఇక్కడి మనుషులు 
అనుమానితులు. 
ఇదే సమయంలో తెలుగునాట దళిత (ప్రీవాద కోణాలు బలంగా 
ముందుకువచ్చాయి. నిజానికి తెలంగాణా కవి “దళిత్‌ మేనిఫెస్టో 1981 లోనే 
ప్రకటించాడు. దళిత వేదనని మాత్రమె ప్రకటించకుండా తిరుగుబాటు ప్రకటన 
చేయడంలోనే తెలంగాణాతనం కనిపిస్తుంది. 
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నన్ను 

నీ దేవుని గుళ్లోకి రావద్దన్నావు 

సరే, ఎలాగైతేనేం 

నేను నాస్తీకుల్నవదమే బాగయింది. 
అన్నాడు అగ్రకుల అహంకారానికి వెరవకుండా. “ కల్చర్డ్‌ బాస్టర్స్‌తో కలవలనేని 
వర్ణస్పృహని పదునుగా చెప్పకున్నాడు. చైతన్యం తెలంగాణఆలో బలంగా వ్యక్తం 
కావడానికి కావలసిన సామాజిక స్థితులున్నాయి. కాబట్టే, 'చిక్కనవుతున్న పాటిలో 
ముందు నుంచీ తెలంగాణా కవి అ(గవర్ణ, అగ్రవర్ణ భావజాలానికి వ్యతిరేకి. 
చిక్కనవుతున్న పాటలో తెలంగాణ కవుల భాగస్వామ్యం అధికంగా వుండడం కూడా 
దీన్నే సూచిస్తోంది. 'దళం”' మాత్రమే కాదు, 'దళితం” తోడవ్వాలన్న వర్గ చైతన్యాన్ని 
కూడా తెలంగాణా కవి చూపించగలిగేడు. బహు’ వచన 'గోసి తెలంగాణా నుంచి 
వినిపించడానికి ఈ విశాల దృక్పథమే పునాది. అలాగే, ఏ పొదిలోనూ ఇమడని 
అగ్నులు తెలంగాణా గుండెల్లో నిక్రిప్రంగా వున్నాయనడానికి “బహువచనం” “మేమే” 
లాంటి కవితాసంకలనాలు నిదర్శనాలు. ఇందులోని వ్యక్తీకరణ వైవిధ్యాన్ని ఆయా 
కులాలు తెగలవారీగా వివరించుకుంటూపోతే తెలంగాణా కవిత్వంలో నిర్దిష్టత 
విశ్వరూపం కళ్లముందు నిలుస్తుంది. బహుశా ఈ వైరుద్యమే తెలంగాణా నుంచి 
మైనారిటీ, బీసీ కులాల సంకలనాలు రావడానికి కారణం. బాబ్రీమసీదు విధ్వంసానికి 
ముందే కొత్త జాతీయగీతం కావాలని” ఆఫ్సర్‌ అన్నా “దేశద్రోహుల జాబితాల 
జాబితాలో ముందే చేరివున్న వైనాన్ని “పుట్టుమచ్చ'గా ఖాదర్‌ చూపించినా తెలంగాణా 
మైనారిటీ కవుల సంఖ్య పెరిగేకొద్దీ 95 తర్వాత ముస్లిం వాద కవిత్వం అనుభూతి 
నుంచి దృక్పథానికి ప్రయాణించింది. “భారతీయ జనతా పార్టీ దేశభక్తికి పర్యాయపదం” 
(వరవరరావు, 1985)గా మారిన అనుభవం ఇంకాస్త చిక్కనైంది. ముస్లింల ఐడెంటిటికీ 
సంబంధించి కాసుల ప్రతాపరెడ్డి చెప్పినట్టు ప్రాంతీయతనిబట్టి దాని స్వభావం 
మారుతున్నా మౌలికంగా భారతీయ ముస్లింలంతా ఒకే విధమైన స్థితిలో వున్నారన్నది 
చేదునిజం. కొన్ని ప్రాంతాలవాళ్లు గుర్తించలేకపోయి వుండవచ్చు. తెలంగాణాలో 
ఈ గుర్తింపు ఎక్కువగా వుందే అవకాశం వుంది. 

మొదట్నించీ హిందూ - ముస్లిం సమస్య ఇక్కడ ఒక చర్చగా వుంది కాబట్టి 

దానికి సంబంధించిన భిన్న కోణాలు అందరికీ అనుభవమే కాబట్టి తెలంగాణా 
ముస్లిం చైతన్యం భిన్నంగా వుంటుంది. బాబ్రీ మసీదు విధ్వంసం తర్వాత వచ్చిన 
కవిత్వంలో ఈ చైతన్యంలోని తేడాలు స్పష్టంగానే కనిపిస్తాయి. అయితే ముస్లిం 
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సమస్యని ప్రాంతీయ దృష్టితో కాకుండా జాతీయ దృష్టితో చూడాల్సిన అవసరం 
వుంది. ఎందుకంటే ముస్లింలకు అందరిలాగా కేవలం ప్రాంతీయతే సమస్య కాదు, 
జాతీయత కూడా సమస్యే కనుక! తెలంగాణా ముస్లిం కవిత్వం ఇంకా ఒక ఆక్రోశానికే 
పరిమితమవుతోంది. దీనికి భిన్నంగా తెలంగాణా బీసీలు ఇంకా తమ మూలాల్లోకి 
వెళ్లి, భవిష్యత్తువైపు దృష్టిసారించే ప్రయత్నం చేయడం ఈ సందర్భంగా కీలకమైన 
పరిణామం. ఇక ప్రీవాదానికి సంబంధించినంతవరకూ తెలంగాణా నుంచి నిర్ధిష్టమైన 
స్వరాలు రాకపోవడం చర్చించదగిన విషయం. విమలగానీ, అనిశెట్టి రజితకానీ 
ప్రీవాదులుగా పరిగణించడానికి వీల్లేని కవులు. దీనికి భిన్నంగా తెలంగాణా స్రీలు 
ఇతర సామాజిక శాస్తరంగాల్లో వొకడుగు ముందే వుండడం ఆసక్తికరమైన సంగతి. 

దళిత, మైనారిటీ, 'ప్రీవాదాలకు సంబంధించిన (శశ్రామికజీవన పార్వలను 
మాత్రమే తెలంగాణా కవులు స్వీకరిస్తున్నారని చెప్పుకోవచ్చు. దీనికి ప్రధాన కారణం 
తెలంగాణా కవులు ముఖ్యంగా విప్లవోద్యమ నేపథ్యం నుంచి వచ్చినవాళ్లు కావడమే. 
విప్లవోద్యమ సిద్ధాంతం ప్రధానంగా భావించే రాజకీయార్ధికత తెలంగాణా కవిత్వ 
స్వభావాన్ని నిర్ధిష్టంగా సూత్రీకరిస్తుంది. తెలంగాణా కవులు సందర్భానుసారంగా 
తమ తమ వర్ణస్పృహని ప్రకటించుకున్నా మౌలికంగా ఈ రాజకీయార్ధికత నుంచి 
విడివడలేదనడానికి ఎక్కువ ఆధారాలు దొరుకుతున్నాయి. అలాగే, తమ వర్గ వర్ణ 
మూలాల అన్వేషణ కూడా తెలంగాణా కవికి ప్రధానంగా రాజకీయార్థిక సమస్యే, 


తెలంగాణ కవి 'పరాయీస్పర్శి గురించి చెప్పేటప్పుడు 

“ఎవరి ఆశల విత్తనాల కోసమో పారుతున్న పంట కాలవలో తెగిపడి 
నెత్తురోడుతున్ననా ఆంగాంగాల్ని ఎవ్వరూ గుర్తుపట్టరేం? రుణాల బొక్కెనలతో తెలివి 
మీరిన మేధావులు ఎండిపోయిన నా కంటిబావుల్లోంచి ఇంకా కన్నీరుని తోడుతున్నా 
ఎవరూ నోరు విప్పరేం? (పగడాల నాగేందర్‌) అంటాడు. చాలా సందర్భాల్లో వర్ణస్పర్భ 
గురించి మాట్లాడేచోట ఆర్థిక కోణాన్ని అనివార్యంగా చిత్రిస్తున్నాడు తెలంగాణా 
కవి. అందుకే అతనికి మొత్తం భారతదేశమే ఒక “ప్రైవేట్‌ లిమిటెడ్‌'గా కనిపిస్తుంది. 
నెత్తిమీద రూపాయి ఎప్పుడు వచ్చిపడిందో కాని / అప్పటి నుండి నమ్మకం నిజరూపే 
మారిపోయింది” (జూకంటి జగన్నాధం). ఈ నమ్మకం నిజరూపం మారిపోవడాన్ని 
నిజాయితీపరుడైన భోలా తెలంగాణా వ్యక్తిత్వాన్ని విధ్వంసం చేస్తున్న ఆర్ధికకోణాన్ని 
తెలంగాణా కవి బలంగా చెప్పడాన్ని ఈ అయిదేళ్ల కవిత్వంలో చూడవచ్చు. 

చూస్తూ చూస్తూ వుండగానే పోలం పొలిమేరలను చెరిపేనూ 
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భయంకరంగా ఫ్యాక్టరీయై 

వంగి వంగి ఊరుతో సలాం చేయించుకుంటుంది 

ఇది ఆర్థిక పరాధీనతకి మొదటి దశ 

ఒక్ళ దిష్‌ కనెక్షన్‌ టెలివిజన్‌ చాలు 

బలవంతం లేకుందానే లొంగిపోతాం 

సమ్మతి వత్రం పై నిశాని వేస్తాం 

అనే స్థితి రెండో దశ. ఈ రెండు దశల మధ్య తెలంగాణా జీవితం ఏ శాసనాలకు 

పరాయీకరించబడిందో ఇట సిధారెడ్డి నుంచి అటు హనీఫ్‌ దాకా దాదాపు ప్రతి 
తెలంగాణా కవి తీవ్రంగానే పట్టించుకున్నాడు. సిధారెడ్డి “సంభాషణ'కీ, “ఒక్క 
బాధగాదు”కీ మధ్య తేడా అక్కణ్నే కనిపిస్తుంది. జూకంటి 'పాతాళగరిగెకీ “వాస్కోడిగామా 
డాట్‌కామ్‌'కీ తేడా అదే. జూలూరి గౌరీశంకర్‌ 'పాదముద్రికీ తర్వాతి కవిత్వానికి 
వైరుద్ధ్యం అదే. సీతారాం “ఇదిగో ఇక్కడిదాకా” నుంచి ఇప్పుడు మాట్లాడుతున్న ఆర్థిక 
భాషకీ మౌలికంగానే 'ఫరక్‌' వుంది. 'హాజిర్‌ హై'లో జింబోలాంటి కవులు ఆవిష్కరిస్తున్న 
“అర్ధ సత్యాల న్యాయవ్యవస్థ కూడా ఇందులో భాగమే. వంశీకృష్ణలాంటి కవులు 
'యాత్రని అర్ధాంతరంగా కట్టి పెట్టి 'డబ్బుపిట్ట' పరుగుల్ని రికార్డు చేస్తున్నారు. ఏదీకాదు’ 
అనే స్థితి నుంచి 'దొంగసంతకాలి దస్తావేజులు వెతుక్కుంటున్నాడు ్రసేన్‌. ఇక 
కులవృత్తుల నాశనం మీద అయిల సైదాచారి, బాణాల శ్రీనివాసరావు, పత్తిపాక 
మోహన్‌, గోసంగి కవులు రాస్తున్న కవిత్వం ఆర్థిక భాషనే వినిపిస్తోంది. తెలంగాణా 
యువతరంలోని నైరాశ్యానికి ప్రతిబింబం జగన్‌ 'నేనొకృజ్ణే! వీటన్నింటికీ పరాకాష్టగా 
ఆర్థిక “విశ్వ రూపం సాక్షాత్మరించేట్టుగా వెలువడిన కవితా సంకలనం “గ్లోబల్‌ ఖడ్గం”. 
1987 వెలువడిన “పెన్షన్‌'కీ, 2001లో “గ్లోబల్‌ ఖడ్గం” కీ మధ్య ఒక రాజకీయార్థిక 
అధ్యయనం చేస్తే తెలంగాణా కవిత్వం దశాదిశా మనకు అర్థమవుతాయి. ఈ రెండు 
సంకలనాల్లోనూ తెలంగాణా కవులు ఎక్కువ సంఖ్యలో వుండడం మొదటి అంశమైతే, 
ఆ రెండీటి మధఅయ సాగిన ప్రయాణంలోని అంతరాల్నీ మారిన అంతర్యాల్నీ 
గుర్తించడం ఒక సునిశితమైన కోణం. 


4 
తెలంగాణాదీ వొక భాషేనా అని ఈసడించుకునే స్థితి నుంచి ఇవాళ తెలంగాణా 
కవిత్వరూపం 'ఆధునికాంధ్రి కవిత్వభాషని మార్చే స్థితికి చేరుకుంది. తెలంగాణా 
భాషలో రాస్తే, మాట్లాడితే ఏమనుకుంటారో, అది సభ్యతా, సంస్కారం కాదేమో అనే 
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భయసంకోచాలు ఇప్పుడు లేవు. లేకపోగా, తెలంగాణా కవి కవిత్వ వ్యాకరణాన్ని 
రూపొందిస్తున్నాడు. కవిత్వానికి కావలసిన సూటిదనాన్ని అందించే భాష తన సొత్తు 
అని ప్రకటించుకోగలుగుతున్నాడు. “యాస నా మాతృభాష అని సాహంకారంగా 
చెప్పుకుంటున్నాడు. 1976లో గపి, దేవరాజు మహారాజు, అంజయ్యలాంటి కవులు 
వొకటి రెండు కవితలోనే నిలిపివేసిన ఈ భాషా ప్రయాణాన్ని ఇప్పుడు తెలంగాణా 
కవి ఆత్మస్థైర్యంతో సాగిస్తున్నాడు. విడవిడి కవిత్వ పంక్తుల్లోనూ, దీర్జకవితల్లోనూ 
తెలంగాణా కవి సాధిస్తున్న శిల్పవ్యూహాలూ, నిర్మాణ పద్ధతులూ ప్రత్యేకించి 
పరిశీలించాల్సినవి. ఒకవైపు క్లుప్తకవితనీ, మరోవైపు దీర్హకవితని ఒకే శక్తితో, ఒతే 
నిష్టతో తెలంగాణా కవి ఏ విధంగా సాధించగలుగుతున్నాడో మిగిలిన ప్రాంతాలవారికి 
అవసరమైన పాఠం 
పునాదులు లేనిచోట 
ప్రలీకలు పాతకు... 
మట్టివాసన వ్లీచకుందా 
మొలకల్ని కలవరించొద్దు 
(కందుకూరి దుర్గాపస్రాద్‌) 
అని మూడు ముక్కల్లో తన కవిత్వసారాన్నీ తత్వాన్నీ, ఇతరుల కవిత్వసారం 
తత్వంతో పోల్చి చెప్పేయగలుగుతున్నాడు తెలంగాణా కవి. ప్రతీకలు పుస్తకాల్లోంచి 
పుట్టవు. మట్టిలోంచి పుట్టాలి. “మాట నిజంగా మాటయితే/ అది కాళ్లల్లోంచి పుట్టాలి 
/ మట్టి కాళ్లల్లోంచి పుట్టాలి” అంటున్నాడు నిక్కచ్చిగా. ఊరికెళ్లే 'తొవ్వల్లో కవిత్వం 
వుంటుందంటున్నాడు. 
నేను 
మాదిగ దప్పు చప్పుదును 
మందుతున్న కమ్మరి కొలిమిని 
గిరగిర తిరిగే కుమ్మరి సారెను 
దగభగ మెరుస్తున్న మంగలి కత్తిని 
జాలరి వలను, సాలెల మగ్గాన్ని. 
(అన్నవరం దేవేందర్‌) 
అని తన ప్రతీకల పుట్టుపూర్వోత్తరాలేమిటో చెబుతున్నాడు. 
దీర్గకవిత్వ రచనలో తెలంగాణా కవిది భిన్నమైన తెలంగాణా పోరాటం మీద 
వచ్చిన కవితలు ఎక్కువగా దీర్ణకావ్యాల ఆ దీరకావ్యాల రూపం మీద తెలంగాణా 
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కవికి సంశయాలున్నా అలాంటి సంశయాల్ని కవిత్వరూపంలో వ్యక్తం చేసే తీవ్రత 
ఇప్పటి తెలంగాణా కవి దీర్గకవిత రాస్తున్నాడు. తెలంగాణా కవికి ఇవి ప్రయోగం 
కాదు. శ్రీశ్రీ మాటల్లో చెప్పాలంటే 'ఉపయోగవస్తువు దశాబ్ధం క్రిందటి కవికి కనీసం 
“దిక్సూచి” వుండేది. ఇప్పటి తెలంగాణా కవికి అలాంటి దిక్కులేదు. మీడియా అతని 
అక్షరంపై శీతకన్నేసింది. అదనంగా కొత్తదిశల నుంచి కవి అణచివేయబడుతున్న 
స్థితిలో దీర్హకవిత అనివార్యంగా రాసుకోవస్తోంది. 
కవిత్వాన్ని “పారాలింగ్విప్టిక్‌ ఫీచర్స్‌తో రాసే నిర్మాణ పద్ధతి కూడా తెలంగాణా 
కవి అనుసరిస్తున్నాడు. వచన కవిత్వం విధిస్తున్న పాదవిభజన మీద అతనికి మొదట్నించీ 
నిరసన వుంది. అంత్యప్రాసలు వూసులో కూడా లేవు. వ్యాకరణ అనుమతిస్తుందా 
లేదా అని కాచుక్కూచోవడం అతని అస్థిమితమైన అస్తిత్వాన్ని అగ్ని పరీక్ష అలాంటి 
పరీక్షలు అతనికి నచ్చవు. తెలంగాణా కవి ఇప్పుడు తన యాసే ప్రయాణం. తన 
మౌఖిక వాక్య అనిర్మాణ అందం, చందం అన్నీ. 
అందుకే 
కొయ్యనాగలి కాదది 
కొత్త నాగలి ఇది 
జంట తిత్తుల్లారా 
గట్టిగా వూదండి 
నాగలిపొట్టలోంచి 
కర్రు వుట్టింది 
కొత్త కర్రు వుట్టింది 
(యెన్నం ఉపేందర్‌) 
తిత్తినిండా గాలి పొత్తంగా వున్నాది అన్న చెరబండది వాక్యానికి ఈతరం కవి 
సమాధానం ఇదే! 
“నిప్పారిపోనివ్వని” సంప్రదాయానికి కొనసాగింపూ ఇదే. 


- సోయి తెలంగాణ సాపొత్య సంచిక : ఏప్రిల-జూన్‌ 2002 
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తెలంగాణ వ్య్వవణాయ పండుగలు 


- వప్పుం రాజిరెడ్డి 


తెలంగాణ ఇప్పుడొక చర్చా సందర్భమైంది. తెలంగాణకు అందవలసిన వాటా 
విషయంలో వనరుల విషయంలో వివక్షపొడ సూపుతున్నది. నీటిపరంగా జరిగిన 
అన్యాయం అంతా ఇంతా కాదు. మన నదులు, మన బొగ్గు, మన కరంటు మనవి 
కావు. ఇక్కడి సంపదలన్నీ తరలిపోవుడే. మన వెనుకబాటు తనానికి కారకులు, 
పాలకులే, అందుకే మాది మాకు కావాలనే ఆకాంక్ష ముందుకొస్తున్నది. తెలంగాణా 
ప్రజల జీవితం ఛిన్నాభిన్నమై పోవటానికి కారణం నీళ్ళు లేకపోవడటం, నదులు 
ఉన్నా నీళ్లు మనకు చెందకపోవటం. పంటలు పండక రైతు జీవితంలో కోలుకోలేని 
దెబ్బ తగలటం, ఫలితంగా ఆత్మహత్యలు, కన్నీళ్ళు, కష్టాలు, పాలకుల అస్తవ్యస్త 
విధానాలు, సవతి తల్లి (ప్రేమలు ఈ రోజు తెలంగాణా గురించి ఆలోచించమని 
అడగమని ప్రశిస్తున్నాయి. 

చెరువులు, కుంటలు, భూగర్భజలాలు - వర్షాధార పంటలు మాత్రమె 
తెలంగాణా రైతులకు మిగిలినవి, భూమికి, పంటకు, నీటికి, ప్రకృతికి ఉన్న సంబంధం 
వల్ల, తమ పంటలు సజావుగా పండటానికి, తమకున్న నమ్మకాలు, ఆచారాలు 
తెలంగాణాలో వ్యవసాయ పండుగలకు కారణమైనవి. వివిధ కులవృత్తులైన వడ్ల, 
కమ్మరి, కుమ్మరి, బైండ్ల, చాకలి, మంగలి, మాదిగ మొదలైన వాళ్లకు వ్యవసాయ 
దారులతో సంబంధాలు ఏర్పడినవి. కులకప్పి వల్ల అనేక కులాలకు హక్కులు 
పుట్టినయి. తెలంగాణాకు తనదైన సంస్కృతిలో భాగంగా వ్యవసాయ పండుగలు 
పుట్టినయి. 

వ్యవసాయమే ముఖ్య వృత్తిగా బతుకుతున్న రైతులు ప్రతి సంవత్సరం దుక్కులు 
దున్నుకుంటారు. రోహిణీ, మృగశిర కార్తెలతో వ్యవసాయం పనులు 
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ఊపందుకుంటాయి. వానలు కురుస్తాయి. వాగులు వంకలు పారుతాయి. చెరువులు 
నిండుతాయి. రైతుకు తీరిక దొరకదు. ఒకటేపని, దున్నటం, నాట్లు వేయటం, 
కలుపుతీయటం పొలం పారించటం, కంటికి రెప్పలా కాపాడుకోవటం, పంటకోతకు 
రావటం, తొక్కించటం, తూర్పాన పట్టటం, ధాన్యాన్ని సంచుల్లో నింపి ఎడ్లబండి 
మీద ఇంటికి చేర్చటం, రికామిలేని ఈ పనితోపాటు, రైతులు వ్యవసాయ పనులు 
మొదలు పెట్టినప్పుడు, వరినారు పోయటానికి ముందు, కలుపుతీయటానికి ముందు, 
పంట పొలాలు వంగి కోతకు రావటానికి ముందు తమ సంస్కృతిలో భాగంగా 
వ్యవసాయ పండుగలను జరుపుకుంటారు. అలుకుడు బోనం, కలుపు, బోనం, 
శీతలకు పెట్టు, పొలిచేయుట, కాట్రావులు వంటి పండుగలు అంత ఆర్భాటం 
లేకపోయినా భక్తితో జరుపుకునే పండుగలు రైతు విశ్వాసానికి సంబంధించిన 
పండుగలివి. 

బలుపుకార్తెలో వడ్లు, ఎండబోసి, తాలులేకుండా చెరిగి, నానబోసి, 
గోనెసంచులలోనో, కుందెనలోనో, పాత మోట బొక్కెనలోనో వడ్లుపోసి, రోజు నీళ్లల్ల 
వడ్లను నానబోసి అరవెడుతూ, మళ్లీ నానవేస్తారు. నాలుగు రోజుల తరువాత మొలక 
వస్తుంది. 

ఈ మొలకను అలుకుడు చేసిన మడిలో చల్లాలి. మొలక అలుకుడు చేయటానికి 
అలుకుడు బోనం చేస్తారు. అలుకుడైన తర్వాత కలుపుపట్టే ముందు కూడా బోనం 
చేస్తారు. దీన్ని కలుపుబోనం అని అంటారు. పంట ఎదిగిన తరువాత ముదుర్లు 
అయితాయి. చేనుకుదిష్టి తగలకుండా ఉండటానికి శీతలకు పెట్టాలి. వరికోతలకు 
ముందు పొలి లేదా కందూర్‌ చేస్తారు. వ్యవసాయ పనులు చేస్తూనే వ్యవసాయ 
పండుగలు చేసుకోవటం తెలంగాణా రైతుకు ఆనవాయితీ. 

వ్యవసాయానికి ముఖ్యమైన వనరు నీళ్ళు. నీళ్ల సాగుబడి కోసం మోటలు 
కొట్టుట, ఏతం పోయుట, గూడవేయుట, గాడెం తొక్కుట, రాటు తిప్పుట మొదలగునవి 
అనాడు పొలం పారించడానికి ఉపయోగపడినవి. ఇప్పుడవన్నీ మటుమాయం. అయితే 
ఇంజన్లు, కరంటు మోటార్లు, బోర్‌వెల్‌ మోటార్లు వచ్చిన తరువాత వ్యవసాయం తీరే 
మారిపోయింది. వ్యవసాయ పండుగలు మోటైపోయినవి. మొక్కుబడిగా మారినయ్‌, 
ట్రాక్టర్లు వచ్చినంక ఎడ్లతో పొలందున్నుడు తగ్గింది. ఎరువుల బండ్ల వాడకం తగ్గింది. 
కుప్పకొట్టుడు, బంతికట్టుడు, మేడిపడుగువంటి పనులు మరుగున పడిపోయినయి. 
అయినా అక్కడక్కడ పేదరైతులు, మధ్య తరగతి రైతులు వ్యవసాయపండుగలను 
కొద్దోగొప్పా జరుపుకుంటనే ఉన్నరు. 
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భూమిని నమ్ముకున్న రైతు పంట చేను మంచిగుండాలనీ ఆశ పడుతాడు. 
పనితోపాటు పంట దిగుబడికోసం రాత్రీ పగలూ కష్టపడుతాడు. చేనుకు పురుగు 
తగలకుండా రోశం తగలకుండా జాగ్రత్తలు తీసుకుంటాడు. రాళ్ళ వానలు పడకుండా 
దేవునికి మొక్కుకుంటాడు. వ్యవసాయ పండుగలు చేసుకుంటాడు. పండుగలనాడు 
వ్యవసాయ పనిలో తోడ్పాటు అందించే వర్ల, కమ్మరి, కుమ్మరి, మాదిగ, బైండ్ల, 
బ్యాగరి, నీరడీ, ఎరుకలి మొదలగు వృత్తి పనివాళ్ళను భోజనానికి పిలుస్తాడు. కల్లం 
రోజున పనివాటలోల్లకు బిచ్చం పెడతారు. 

తెలంగాణలో రైతులు పొలం దున్ని నారుపోయడానికి ముందు అలుకుడు 
చేసి, అలుకుడు బోనం పెడతారు ఆ తర్వాత మొలక చల్లుతారు. 


1. అలుకుడుబోనం: - 

వరి పండించటానికి దుక్కీ తయారు చేసుకున్న రైతు మొలకపోస్తాడు నాగళ్లతో 
దున్ని గొర్రుతో రొప్పి మట్టంగా వచ్చేటట్లు పొలంలో అలుకుడు చేస్తాడు. మొలక 
చల్లటానికి ముందు అలుకుడు బోనం చేస్తారు. ఇంటి వద్ద ఒక కుండలో అన్న 
వండి ఆ అన్నాన్ని పొలం దగ్గరకు ఒక తట్టలో పెట్టుకొని తీసుకొస్తారు. అన్నంలో 
ఉప్పు వేయరు. ఎండిపోయిన, ముండ్లు కలిగిన ఊడుగ కొమ్మను తెచ్చి, దాని ముండ్లకు 
బంతిపూలు చెక్కుతారు. ఆ బంతిపూల ఊడుగకొమ్మను రొప్పిన మడిఒడ్డుకు దగ్గరగా 
'సాయిను ఆనుకొని పాతుతారు. ఊడుగ కొమ్మమొదట్ల, ఏరుకొచ్చిన పలుగురాళ్లను 
ఐదింటిని పెడతారు. శుభ్రంగా కడిగిన పలుగురాళ్లను పసుపు, కుంకుమ 
అంటునట్లుగా నూనె అద్దిబొట్టు పెడతారు. మొలకను బొక్కెనల నుంచి తీసి విడివిడిగా 
విప్పుతారు. విప్పిన మొలకను కొంత తీసుకొని పూదిచ్చిన పలుగురాళ్ల దగ్గర ఐదు 
కుప్పలు, మైసమ్మ దగ్గర ఐదు కుప్పలు, పోతలింగనివద్ద ఐదు కుప్పలు పోసి, 
దండం పెడతారు. అన్నం. నెయ్యి, పెరుగు కలిపిన అన్నాన్ని, ఊడుగకొమ్మ దగ్గర. 
పలుగురాళ్లకు నైవేద్యం పెడుతారు. గొంగట్లో, విప్పిన మొలకను పోసుకొని రైతు 
మొలక చల్లుతాడు. పొలమంతా సమానంగా పడేటట్లు మొలక చల్లుతాడు. నైవేద్యంగా 
పెట్టిన అన్నాన్ని అలుకుడు చేయటానికి వచ్చిన ఆడవాళ్లు తింటారు. మొలక అలికిన 
రైతు మాత్రం ఆ అన్నాన్ని తినకూడదని అంటారు. అలికిన నారు మడిల రాత్రిపూట 
పిట్ట పొర్లకుండ ఉండటానికి పొలం చుట్టూ అక్కడక్కడ పాల్లు కుప్పలు పోసి మంట 
బెడతారు. చేనుకు రక్షణగా, తుకం మడికి కావుగా బెదర్లు పెడతారు. కట్టెలను 
మనిషి ఆకారంలో కట్టి, గడ్డిని కూర్చి, పాతబట్టలు తొడిగిస్తారు. తల భాగంలో ఒక 
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కుండను బోర్లించి, దానికి మసి పూస్తారు. చేనులో పక్షులు పొర్లకుండా ఉండటానికి 
బెదుర్లు ఉపయోగపడతాయి. మొలక అలుకగా మిగిలిన మొలకను ఇంటికి 
తీసుకపోయి, పెనం మీదనో, మంగలం మీదనో ఏంచి, వంచిన మొలకను రోట్లో 
వేసి దంచుతారు. ఇట్లా చేసిన మొలకను చెరిగి మొలక బియ్యాన్ని చేస్తారు. 
తెలంగాణాలో మొలక బియ్యం రైతులకు తినుబండారంగా ఉపయోగపడుతుంది. 


2. కలుపుబోనం:- 

పాలంనాటేసిన నెల, రెండు నెల్లకు చేను ఏనుకొని, పచ్చగా పైరు ఎదుగుతుంది. 
చేనుతో పాటు మెల్లమెల్లగా కలుపు మొక్కలు పాలంలో పెరుగుతాయి. పంట బాగా 
రావాలంటే కలుపు తీయించాలి. కలుపు తీయటానికి ముందు రైతులు బోనం 
వండుతారు. సున్నంతో పూదిచ్చినకుండలో అన్నం వండి, పెరుగు నెయ్యి కలిపి 
చేనుదగ్గర నైవేద్యం పెడతారు. అటెనుక మోతుకు ఆకుల్ల అన్నాన్ని పెట్టుకొని, కలుపు 
పట్టే స్రీలు తింటారు. కలుపు తీయటం మొదలు పెడతారు. పంట పొలాల దగ్గర, 
ప్రతీసారి కారుకారుకు చేసుకునే ఈ పండుగలో ఆర్బాటాలు ఉండవు. 

తెలంగాణాలో రైతు వ్యవసాయం ముఖ్యంగా కులవృత్తుల పనివాళ్ల మీద 
ఆధారపడ్డది. వడ్లోళ్లు నాగళ్లు పెట్టాలె. కమ్మ రోల్లు నాగటికి కురు పెట్టాలె. శాత 
మాదిగోల్లు తాళ్లు, వార్నెలు, తలుగులు, పగ్గాలు ఇవ్వాలె, మోటబిళ్ల, బిల్లదూలం, 
కొమిరెలు, కదురు కాను, గొర్రు, పార, పలుగు, మోట బొక్కెన ఇవన్నీ వడ్ల కమ్మరి 
పనివాళ్లు చేసేవి. తొండము, జోళ్లు, ముగుతాళ్లు, పనకుచ్చులు మాదిగ వాళ్లు తయారు 
చేసేవి. ఎరుకలి వాళ్లు బండికి కావలసిన 'పానికె' అల్లాలె చాకలి, మంగలి పనివాళ్లు 
కూడా రైతుకు అవసరం, తను పండించిన పంట ఇంత మంది పనోళ్ళకు పంచాలె. 
బ్యాగరి, నీరడి ఇండ్ల వాళ్లు కూడా రైతుకష్టం మీద ఆధారపడి బతికేటోల్లు, అందుకే 
పనోళ్లు, చెర్లు నిండాలనీ, కాలం మంచిగ కావాలనీ మొక్కుతరు. వ్యవసాయం 
సాఫీగా సాగటానికి వృత్తిపనివాళ్ల సమిష్టి సహకారంతోపాటు వానలు మంచిగా 


పడాలె. 


8. శీతలకు పోసుడు:- 

కాముని పున్నం వెళ్లినంక, ఉగాదికి ముందు పంటకోతకు రాకమునుపే శీతలకు 
పెడతారు. ఈ పండుగ నాడు పనోళ్లందరిని భోజనాలకు పిలుస్తారు. పొలానికి దిష్టి 
తగలకుండా ఉండటానికి ఈ పండుగ చేస్తారు. శీతలకు పెట్టిననాడు సంక్రాంతి 


ర్‌రి తొలినాళ్ళ సోయి 


రోజు గురిగిలో పాలు పొంగించిన అన్నం మెతుకులు, కాముని బూడిద.. 
చింతగింజలు, జీడిగింజలు ఒక తట్టలో పెట్టుకొని చేను వద్దకు తీసుకపోతారు. 
బాయి దగ్గరనే పొయ్యిపెట్టి, మక్కలు, ఉలవలు కలిపి గుడాలు పోసుకుంటారు. 
కల్లు, గుడాలు, పూదిచ్చిన బోనంల అన్నం వండి నైవేద్యం పెడతారు. మైసమ్మ 
గుడికి సున్నం వెసి కుంకుమ, పసుపు బొట్లు పెట్టి కల్లుసాక పెట్టి, దీపంలో నూనె 
పోసి వెలిగించి పొగవేస్తారు. మైసమ్మకు పోతలింగనికి కల్లు, గుడాలు, నైవేద్యం 
పెడతారు. 

పొలానికి దిష్టి తగలకుండా పంది లద్దెతో పొగవేస్తారు. పొలం చుట్టూ ఒడ్డుమీద 
అక్కడక్కడ కాముని బూడిద, జీడిగింజలు, చింతగింజలు, సంక్రాంతి నాడు పాలు 
పొంగిచ్చిన బువ్వ చిన్న చిన్న కుప్పలుగా పెడతారు. గుడాలు కూడా కుప్పలు పోసి, 
శాతమాదిగ చేత చేను చుట్టూ కల్లుసాక పెట్టిస్తారు. ఒక పొడగాటి పంగల కర్రను 
తీసుకొని, దాని చివరన చనిపోయిన ఎద్దు పంతను బోర్లించి ఆ కర్రను పొలం గెట్టు 
దగ్గర పాతి నిలబెడుతారు. చేను మీద ఇరుగు పొరుగు దిష్టిపడకుండా చెడుగాలి 
సోకకుండా ఉండాలనీ రైతుల ఆరాటం. ఎవ్వరి శీతకన్ను పడకూడదని రైతులు 
'శీతలకు పెడతారు. కల్లు, గుడాలు, రొట్టెలు, అన్నం కాయగూరలు బాయి దగ్గరనే 
పండుతారు. నీరడి, డప్పువాడు, వడ్ల కమ్మరి, కుమ్మరి, చాకలి, మంగలి, ఎరుకలి, 
మాదిగ మొదలైన కులాలు ఈ పండుగనాడు బాయి దగ్గరకి భోజనానికి వస్తారు. 
వ్యవసాయానికి వృత్తి పనివాళ్లు తగిన పనిముట్లను అందిస్తూ అటు కుల కప్పిని 
కాపాడుకుంటూనే తమ హక్కులను, ఆజమాయిషీని నిలుపుకుంటారు. వ్యవసాయం 
ఆధునికంగా ఎదిగినందువలన ఇప్పుడు ఇటువంటి పండుగలు చేయటానికి రైతులకు 
అంత ఓపిక తీరిక ఉన్నట్లు కన్పించదు. అయినా ఈ పండుగ చేసుకుంటే పంట 
పొలము మంచిగా ఉంటుందని రైతుల విశ్వాసము. మొత్తం మీద ఐక్యతకు ఆత్మీయతకు 
స్నేహనికి అనుబంధానికి ఇటువంటి పండుగలు ఉపయోగపడినాయి. 


4. కాట్రావుల పండుగ: - 

వ్యవసాయము చేయాలనుకున్న రైతుకు పశువులే బలం, పశువుల వలన 
పాడి, పని, ఎరువు లభిస్తాయి. నాగలి దున్నటానికి మోట కొట్టటానికి, గొర్రు 
తోలటానికీ, బంతి కట్టడానికి, బండి కట్టడానికీ ఎడ్లు, పోతులు అవసరపడుతాయి. 
ఆవులు, దూడలు, బర్రెలు ఇవన్నీ కలుపుకొని ప్రతి రైతుకు దొడ్డెడు గోజులు ఉంటాయి. 
వీటికి మేత వేసి, చెలుకల తింపుకొని రావటానికి పశువుల కాపరులు ఉంటారు. 
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ఎండుగడ్డి పచ్చిగడ్డి, తవుడు, వాడె, చొప్ప వీటికి తిండి. 

సంక్రాంతి పంధుగకు ముందురోజు రైతులు, పశువుల కాసేటోళ్ళు గోజలకు 
పండుగ చేస్తారు. ఈ పండుగపేరు కాట్రావులు. వ్యవసాయం సాఫీగా నడవటానికి 
మనిషి పశువుల పెంపకం మొదలుపెట్టినడు కాట్రావులంటే పశువుల పండుగ ఈ 
రోజు, పశువులను చెరువు నీళ్ళల్ల లేకపోతే కుంటలల్ల అటు ఇటూ ఈద గొడుతారు. 
ఇంటి యజమాని దగ్గరకు పోయి, బియ్యం, చింతపండు, కారం, ఉప్పు, నూనె, 
పసుపు, కుంకుమ జాజు, సున్నం అడుక్కొచ్చి బాయిదగ్గరకు తీసుకపోతారు. బాయి 
గడ్డమీద ఒక చెట్టుకింద మామిడి కొమ్మలతో చిన్న పందిరి వేస్తారు. పందిట్లో అలికి, 
ముగ్గులు పెట్టి, మట్టితో తయారు చేసిన ఎడ్లు, బర్లు, ఆవులు పందిరిలో ఉంచుతారు. 
వీటికి కావలిగా ఒక మట్టి గుర్రాన్ని చేసి దాని మీద ఒక మనిషి బొమ్మను వేసి 
పెడతారు. పందిరికి మామిడి తొరణం కట్టి, దీపంతలో నూనె పోసి, పందిట్ల దీపం 
పెడతారు. బాయి దగ్గరనే అన్నం వండుకుంటారు. బెల్లపు పరమాన్నం కూడా 
వండుతారు మైసమ్మకు. పోతలింగనికి నైవేద్యం పెడతారు. ఒక కుండ పెంకులో 
జాజు కలిపి నీటితో రంగరించి పశువుల కొమ్ములకు జాజు పూస్తారు. వాటి శరీరాల 
మీద జాజులో ముంచిన అరచేతుల ముద్రలు కొడతారు. వండిన అన్నాన్ని రైతులు 
పశువుల కాపరులు తింటారు. ఒక పొడుగాట మామిడి తోరణం తయారు చేసి 
దానిని పానాదికి ఇరువైపుల ఉన్న చెట్లకుకట్టి, తోరణం కింది నుంచి పశువులను 
తర్లిస్తారు. పశువులను మందగా మలిపి, ఆ మంద చుట్టు ఒక కాపరి కుక్కలాగా 
అరుస్తూ తిరుగుతుంటాడు. మిగతా వాళ్లు వండిన బెల్లం బువ్వను అతని వీపులో 
చరుస్తారు. కుక్కవేషదారి, ఆ బువ్వను తీసుకొని తింటూనే, మంద చుట్టూ 
ఉరుకుతుంటాడు. అందరు ఈలలు వేస్తూ అరుస్తారు. పశువులు బెదురుతూ అటూ 
ఇటూ దుంకుతాయి. వ్యవసాయానికి పంటకు బలం పశువులే. అందుకే రైతు పశువుల 
క్షేమం కోరుతూ పండుగ చేస్తాడు. ఈ పండుగనాడు జాజు పట్టెపడని పశువంటూ 
ఉండదు. పొద్దుగూకంగానే పశువులను దొడ్లల్లకు మర్లిస్తారు. 


5. పచ్చపొలి:- 

పంట చేతిలోకి వచ్చే సమయంలో తెలంగాణలో రైతులు 'పొలి చేస్తారు. 
పొలి అంటే బలి ఇవ్వడమే. మైసమ్మకు యాటను కొయ్యటం, పండుగ చేయడం 
జరుగుతుంది. కొందరు రైతులు చేను పచ్చగా ఉన్నప్పుడు కూడా పొలి చేస్తారు. 
దీన్ని పచ్చపొలి అని అంటరు. 
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పొలి చేయటానికి ముందు రోజునాడు, చాకలి వాడిని పిలుచుకొని గొర్లమంద 
దగ్గరకు పోతారు. గొల్ల కుర్మల దగ్గర ఒక యాటను మాట్లాడుకుంటారు. మందనుండి 
యాటను తీసుకొచ్చే బాధ్యత చాకలాయనదే. పొలిరోజు నాడు సాకలామె తన ఇంటి 
నుంచి పచ్చిసున్నం ముద్దను తెస్తుంది. రైతు ఇంటికి వచ్చి మైసమ్మ బోనానికి కావలసిన 
బియ్యము పసుపు, కుంకుమ, నూనె తీసుకొని మైసమ్మ గుడి దగ్గరకు పోతుంది. 
మూడు పొయి రాళ్ళు పెట్టి, కుండపూదిచ్చి, పసుపేసి అన్నం వండుతుంది. మిగిలిన 
సున్నంతో మైసమ్మ గుడిని పూదిచ్చి, పసువు, కుంకుముతో బొట్లు పెడతారు. గుడి 
శుభ్రం చేసి, అలికి, పసుపుతో ముగ్గులు పెడతారు. మైసమ్మ విగ్రహం మాత్రం 
ఉండదు. రాళ్లేదేవుడు. మంద నుంచి తెచ్చిన యాటనే యాపకొమ్మల దండవేసి, 
కల్లుతో మొకం కడిగి, పసుపు బొట్టు పెడతారు. గుడిముందర పచ్చిమోతుకు ఆకులల్ల 
అగ్గులు వేసి వాటిమీద నూనె వేసి, యాటకు పొగ పడుతారు. కొద్దిసేపు బీరిపోయిన 
యాట, రైతులు మొక్కగానే జడితిస్తుంది. యాట జడితీయగానే చాకలి వాడు మైసమ్మ 
ముందు యాటను కోస్తాడు. రక్తం గుడిముందు పడిన తరువాత, యాట తలను 
కొద్దిసేపు గుడిముందు ముగ్గులు వేసిన చోట ఉంచి, బోనం పెట్టి క నైవేద్యం పెడతారు. 
యాట కార్డాన్ని తీసి అగ్గులమీద కాల్చిమైసమ్మకు పెడుతారు. కొంత రక్తాన్ని అన్నంలో 
కలిపి, ఒక తట్టలో ఆ అన్నాన్ని తీసుకొని చాకలి వాడు పొలం దగ్గరకువెల్తాడు. ఈ 
అన్నాన్ని 'సర్వు' అని అంటారు. పొలం చుట్టూ పొలంలో సర్వు వేస్తాడు. 'సర్వు' 
వేయటం వల్ల పంట బర్మత్‌ ఉంటదని రైతుల నమ్మకం. ఈ రోజు పనివాటలోళ్లు 
అయిన వడ్ల కమ్మరి, వాళ్ళను పిలిచి “బొట్టు” పంచుతారు. కాళ్లు, తలకాయ, తోలు, 
తీసుకోవటం చాకలివాళ్ల హక్కు పొతం చేసిన తురవాత చాకలి వాళ్లకు కూడా 
కొంత'బొట్టు” దొరుకుతుంది. పొలి చేసుకున్న రైతులలో కొందరు ఇంటి వద్ద 
వండుకోగా, మరికొందరు బాయి దగ్గరనే వంట చేసి, మైసమ్మకు పోతలింగనికి 
నైవేద్యం పెట్టి, పనోళ్లందరిని భోజనాలకు పిలుస్తారు. కల్లుకు పైసలు కూడా ఇస్తారు. 
పొలిచేయటం వలన దేవత ఇష్టపడి దీవెనార్తి ఇచ్చి, పంటబర్మత్‌ కలిగిస్తుందని 
రైతుల నమ్మకం అందరు కలిసి సమిష్టిగా భోజనం చేస్తారు. 

తెలంగాణా గ్రామంలో రైతులు కులవృత్తి పనివాళ్లతో కలిసి మెలిసి ఉంటారు. 
ఒకరికొకరు అన్ని విధాలా సహకరించుకుంటారు. పంట చేతికి అందినప్పుడు కూడా 
గ్రామంలోని నీరడి బ్యాగరి డప్పువాడు, చాకలి, వడ్ల, కమ్మరి, కుమ్మరి, మంగలి, 
మాదిగ, వివిధ కులాల వాళ్లను పిలిచి “కల్లం” ఆఖరి రోజున వీళ్లందరికి “బిచ్చెం” 
పెడతారు. బయిండ్లవాడు జమికెపట్టుకొని వడ్ల రాశి చుట్టూ తిరుగుతూ, జమికె 
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ఊపుతూ గ్రామదేవతలను తలుస్తాడు. పులిగోరియా, పులిగోరియా అంటూ పాటలు 
పాడి, జమికెతో వడ్ల రాశిలో ముంచి, ధాన్యం తీసుకుంటాడు. రైతులకు దీవెనలిస్తాడు. 

వడ్లు బుద్దితో కొలవటానికి ముందు శాటలో వడ్లు ముంచి, మైసమ్మ శాత 
తీస్తారు. రైతు ఇంట్లోని ఆడబిడ్డలు వడ్లరాశిలో గంపి ముంచుకుంటారు. మంగలివాళ్లు 
అద్దం దోసిలి అని, బ్యాగరి వాడు కుక్కదోసిలి, అని వడ్ల రాశినుంచి వడ్లను తీసుకుంటారు. 

ఊళ్లలో ఉండే అన్ని వృత్తులు వాళ్లతో రైతులకు సంబంధం ఉంటుంది. అందుకే 
కాలం మంచిగా అయి, చెరువులు బాయిలు బంధాలు నిండితే ఊరంతా 
సంతోషపడుతుంది. అందరు సుఖంగా సంతోషంగా బతుకుతారు. 

పశువులు రోగాల బారిన పడినప్పుడు కూడా రైతులు కొలుపు పెట్టి, సరనం 
బలికాసి పశువుల దొడ్లముందు. పన్గడి దగ్గరపోసి, పశువులు బాగుపడిన తరువాత 
మైసమ్మకు, సారుగమ్మకు, మాంకాలమ్మకు పండుగలు చేయటం కూడా తెలంగాణాలో 
ఆచారంగా ఉన్నది. ఈ పండుగ పూర్తిగా పనివాటలోల్లకు సంబంధించిన పండుగ. 

ఆధునిక వ్యవసాయ పద్ధతులు వాణిజ్య పంటలపై మోజు, ట్రాక్టర్లు, సబ్‌ 
మెర్సిబుల్‌ మోటార్లు వచ్చిన తరువాత వ్యవసాయంలో పశువుల పాత్ర కొంతవరకు 
తగ్గింది. వ్యవసాయ పండుగలు అంతరించినవి. అక్కడక్కడ మారుమూల గ్రామాలలో 
మధ్యతరగతి రైతులు మాత్రమే వ్యవసాయ పండుగలను మొక్కుబడిగా జరుపు 
కుంటున్నారు. 

తెలంగాణా గ్రామాలలో వ్యవసాయ సంస్కృతి వివిధ కుల వృత్తుల వారితో 
ముదిపడి ఉన్నది. వివిధ కులాల వారు పూర్వం నుంది తమ హక్కులను, “బాపతులను 
కాపాడుకుంటూనే సమిష్టిగా బాధ్యతలను పంచుకున్నారు. గ్రామాలలో ఇప్పుడు 
రైతుకులం అంటూ ప్రత్యేకంగా ఉండదు. అన్ని కులాల వాల్లు వ్యవసాయం చేస్తున్నారు. 
ఆధునిక సౌకర్యాల వలన, అధిక పెట్టుబడి అవసరమైనప్పటికీ పూర్వపు వ్యవసాయం 
కంటే నేటి వ్యవసాయం సులభపద్ధతుల్లో సాగుతుంది. 

తెలంగాణాలో కరువు పరిస్థితులు, వాణిజ్య పంటలు, రైతు జీవితాన్ని 
అతలాకుతలం చేస్తున్నాయి. భూగర్భ జలాలు అడుగంటడం వల్ల, కరెంటు కోతవల్ల, 
పండించిన ధాన్యానికి తగిన ధర లేకపోవటం వలన రైతు జీవితం దుర్భరం 
అవుతున్నది. రైతు పండుగలు క్రమంగా అంతరిస్తున్నవి. పాత పంటలను, రైతు 
పండుగలను కాపాడుకోవలసిన అవసరం ఉన్నది. 


- తెలంగాణ సాపొత్య ప్రత్యేక సంచిక : జనవరి-మార్చి 2003 
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విరిగిన చెరుకు విల్లు 


- 3. శ్రీనిరాస్‌ 


ఈ సంవత్సరం ఫిబ్రవరి 16 అదివారం నాడు హైదరాబాద్‌ నగరంలోని 
సుమారు లక్షమంది ముస్లిములు ఎండిపోయిన గండిపేట గుండెల మీద “అల్లాకు 
మోకారిల్లి, నీటికోసం ప్రార్థించారు. అదొక అపూరూపమైన దృశ్యం. మనుషులు 
సామూహికంగా చేసే చర్యల్లో మనల్ని అంతగా విచలపింజేసే సన్నివేశాలు చాలా 
అరుదుగా తారసపడుతాయి. మరుసటి రోజు హైదారాబాద్‌ ఆకాశం మంత్రకవాటం 
తెరుచుకుని చిరుజల్లు కురిసినప్పుడు, మానవీయ సంకల్పానికి అద్భుత శక్తులు 
సమకూరతాయని ఒక క్షణం నమ్మాలని పించింది. 

మంజీరను కూడా దిగతాగిన కొత్తనగరం, ఇప్పుడు కృష్ణానదిని సాగర్‌ నుంచి 
పగ్గం వేసి లాగుదామా, జూరాలనుంచి జుట్టుపట్టుకుని ఈడ్చుకు తెద్దామా కలలు 
కంటున్నది తప్ప, తొలినాటి కామధేనువులు కబేళా పాలవుతున్నందుకు కన్నీరు 
కార్చే సోయి దానికి లేదు. ఈ నగరం ఎవ్వరిదో వారే దాని కోసం విలపించాలి. 
వేడుకోవాలి. ఎవరి బొడ్డుపేగు ఈ నగరగర్భంతో ముడిపడి ఉన్నదో వారే గుండెలు 
బాదుకోవాలి. 

ఈ హైదరాబాద్‌ ఎవరిది? చేపలతో సరస్సు నిండినట్టు, జనంతో ఈ నగరం 
నిండిపోనీ అని ఆకాంక్షించాడు నగర నిర్మాత కులీకుతుబ్‌షా. మూడు రోజులపాటు 
మూసి ఉప్పొంగిన ప్రళయకాలంలో నగరముఖద్వారం దగ్గర నిలుచుని రోధించాడు 
మహబూబ్‌ అలీ. మరెన్నడూ ముప్పు రాకుండా విశ్వేశ్వరయ్య సాయంతో రెండు 
సాగరాలు నిర్మించాడు ఉస్మాన్‌ అలీఖాన్‌. మూసీ ఎగువన మూడు పువ్వులుగా, 
దిగువనఆరుకాయలుగా వ్యాపారం చేస్తున్న పరాయిషరాబులకు, ఒక పాతబస్తిని 
దరిద్రానికి గుర్తుగా చేసి, ఒక కొత్తబస్తీని మధ్యతరగతి పాతబస్తీగా మలచి, అమీర్‌పేట 
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జూబ్లిహిల్స్‌ మదాపూర్‌ రహదారిగా హైటెక్‌సిటీని నిర్మించి, ఇప్పుడు శంషాబాద్‌ను 
అంతర్జాతీయ కేంద్రంగా తీర్చిదిద్ది తెలంగాణను అవహసిస్తున్న వలసదొరలకు ఏ 
ఆకాంక్షా లేదు. చదరపు గజాలు తప్ప నేల తెలియదు. కాలనీలు, పార్కులు ఫామ్‌ 
హౌజ్‌లు, ఆర్మేడ్‌లు, ఎస్టేట్‌లు తప్ప జనం తెలియదు. 

ఈ నగరం పరాయిగా మారిన చరిత్ర విచిత్రమైనది. స్థానికులెవరు, 
పరాయిలెవరు నిర్ణయించిన ప్రాతిపదికలలో మతానికి ఎన్నడూ ప్రాధాన్యమే లేదు. 
1930 దశాబ్దంలో, తిరిగి 1950 దశాబ్దం ప్రారంభంలో ముల్కీ ఉద్యమాలు 
వచ్చినప్పుడు ఉత్తరాది నుంచి వచ్చిన ముస్లిములు, మద్రాసు రాష్టం నుంచి వచ్చిన 
హిందువులు పరాయివారయ్యారు. విశాలాంధ్ర అవతరించిన 1956 తరువాత ఈ 
లెక్కలలో తేడా వచ్చింది. భారతదేశంలో విలీనమైన తరువాత కొన్ని ప్రత్యేక 
సదుపాయాలు కోల్పోయిన, హైదరాబాద్‌, ఆంధ్రప్రదేశ్‌ అవతరణ తరువాతన తన 
సొంతదనపు హక్కును పోగొట్టుకుంది. రాజధాని నగరంగా అది “అందరి నగరంగా 
నిర్వచనం పొందసాగింది. 

ఇదేనండి ఇదేనండి భాగ్యనగరం, మూడు కోట్ల ఆంధ్రులకు ముఖ్యపట్టణం - 
అన్న సినిమా పాట చాలా సుప్రసిద్ధమైనది. ఆ పాట1957లో విడులైన “ఎమ్‌. ఎల్‌. ఎ” 
అన్న సినిమాలోనిది కావడం యాదృచ్చికం కాదు. ఆ పాట పైకి వినడానికి, టూరిజాన్ని 
ప్రమోట్‌ చేసే పాట వలే వినిపించినా, స్థానికేతరులకు నగరాన్ని పరిచయం చేయడానికి 
ఉద్దేశించినది. కనులకింపు చేసే కమ్మటి నగరాన్ని ఇతర ప్రాంతాల శాసనసభ్యులకే 
కాదు, రాష్ట్ర రాజధానితో పనులు పెరిగే పలుకుబడిదారులందరికీ దగ్గరగా తీసుకువచ్చే 
పాట అది. ఆంధ్రప్రదేశం ఏర్పడిన తరువాత బ్యూరో క్రసీలో క్రమంగా పెరిగినకోస్తా 
ఆంధ్ర ఉద్యోగులు హైదరాబాద్‌ రూపురేఖలను మార్చేయసాగారు. ముఖ్యంగా 
సాంస్కృతిక ముఖ చిత్రంలో చాలా మార్పులు రాసాగాయి. 

పోలీస్‌ యాక్షన్‌కు, ఆంధ్రప్రదేశ్‌ అవతరణకూ ముందే వచ్చిన త్రిపురనేని 
గోపీచంద్‌ వంటివారికి హైదారాబాద్‌ మీద ఉన్న పరిశీలనలు ఆసక్తి కరమైనవి. 
ఆయన ఒక ఉధృతమైన వలసలో భాగంగా హైదరాబాద్‌కు వచ్చినవారు కాదు. 
సినిమా నిర్మాతగా ఆయన హైదరాబాద్‌కు తరచు రావలసివచ్చేది. 'ప్రేమోపహతులు” 
మొదలుకొని అనేక నవలలో గోపీచంద్‌ ప్రధానపాత్రలు కోస్తాంధ్ర పట్టణం నుంచి 
కథ మధ్యలో హైదరాబాద్‌కు తరలివస్తాయి. ఆయనరాసిన అనేక సోషలిస్టు కథలు 
హైదరాబాద్‌ వాతావరణంలో రాసినవి. 'గతించని గతం” అయితే రజాకార్ల 
ఆకృత్యాలను ఇతవృత్తంగా తీసుకుని రాసిన నవలిక. ఈ కథలు నవలల్లో హైదరాబాదీ 
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అలవాట్ల గురించి గోపీచంద్‌ రకరకాలుగా వర్ణిస్తాడు. ఇక్కడి వారు రాత్రుళ్లు ఎక్కువసేపు 
మేలకొని ఉంటారని, సంగీతసాహిత్య గోష్టల్లో కులాసాగా గడుపుతారని, బాగా 
పొద్దెక్కాక కానీ దైనందిన కార్యక్రమాల్లోకి దిగరని గోపీచంద్‌ ఒక చోట రాస్తారు. 
గోపీచంద్‌ హైదరాబాద్‌ మీద చేసిన వ్యాఖ్యలన్నిటినీ ఒకచోట పెట్టి పరిశీలించవలసి 
ఉన్నది. అయితే, ఆయన వ్యాఖ్యల్లో కోస్తాంధ్ర “వలసి ధోరణి కనిపించదనే స్థూలంగా 
భావించవచ్చు. 

పందొమ్మిది ఇరవై నాటికే హైదరాబాద్‌ నిజాం కళాశాలలో ఉద్యోగం చేస్తూ 
ఉండిన రాయప్రోలు సుబ్బారావు వాచ్యంగా స్థానికుల మీద నిరసన భావం 
ప్రకటించుకున్నా ఆచరణలో మాత్రం చూపించేవారు. స్థానిక సాహిత్య సాంస్కృతిక 
కార్యక్రమాలన్నిటలో వేటిలోనూ ఆయన పాల్గొనే వారు కాదు. బ్రిటిష్‌ ఆంధ్రలో 
జరిగే కార్యక్రమాలకు మాత్రం వెళ్లి ఆంధ్రత్వాన్ని కీర్తించే పద్యాలు చదివేవారు. 
రాయప్రోలు కంటే ఎక్కువగా ఆయన మిత్రులు కురుగంటి సీతారామ భట్టాచార్యులు 
ఖాసింఖాన్‌ స్థానికుల మీద కత్తిగట్టారు. కురుగంటి తన “నవ్యాంధ్ర సాహిత్య వీధులులో 
తెలంగాణా రచయితల మీద అమర్యాదరకరమైన రాతలు రాశారు. తన కూర్పులో 
తెలంగాణా రచయితలను (గ్రహించలేదు. ఖాసింఖాన్‌ అయితే ప్రభుత్వానికి 
ఇన్‌ఫార్మర్‌గా పనిచేశారు. ఈ ఖాసింఖాన్‌తో శ్రీశ్రీకి స్నేహం ఉండడం, అతనే శ్రీశ్రీకి 
నిజాం కొలువులో ఉద్యోగం ఇప్పించడం తెలంగాణా శ్రీశ్రీ అభిమానులకు కష్టం 
కలిగించే వాస్తవాలు. 

ఆంధ్రప్రదేశం ఏర్పడిన తరువాత వివిధ ఉద్యోగహోదాలలో హైదరాబాద్‌కు 
వచ్చినవారిలో కవులు, రచయితలు పండితులు అనేకులున్నారు. 1951 నుంచి 
1960 మధ్యలో హైదరాబాద్‌కు మకాం మార్చిన కోస్తాంధ్రుల గురించి ప్రత్యేక 
అధ్యయనమే చేయవచ్చు. అలాగే, 1983 తరువాత పదిహేను సంవత్సరాల కాలంలో 
జరిగిన వలసలు చాలా కీలకమయినవి. అందులో ముఖ్యమైనవి పత్రిక, సినిమా 
రంగాల వలన. రాష్టావతరణకు ముందు వెనుకా చాలా మంది తరలివచ్చినప్పటి కీ, 
కోస్తాంధ్ర వ్యవసాయాదాయం పెట్టుబడిగా మారి ప్రవహించిన దిశ మద్రాసు మాత్రమే. 
అనాటి నుంచి 1980ల దాకా తెలుగు సినిమాలలో పట్నం అంటే మద్రాసే. 
1969-70 ప్రాంతాలలో విడుదలయిన 'భలేతమ్ముడు సినిమాలో (ప్రేమలో పడిన 
హీరోయిన్‌ను వేరే ఊరికి మార్చాలని ఆమె తండ్రిని హైదరాబాద్‌కు తీసుకు 
వెడుతుంటాడు. ఆ విషయం తెలిసి తాను కూడా హైదరాబాద్‌ వెళ్లాలని బయల్దేరే 
ఎన్టీఆర్‌తో అతని తల్లి పాత్ర ఇలా అంటుంది: “అమ్మో హైదరాబాదే, అక్కడంతా 
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అల్లర్లు...” అప్పుడు హీరో సమాధానం: “అదంతా పాత సంగతి అమ్మా ఇప్పుడు 
అక్కడ అంతా బాగుంది...” ఇదేనండి ఇదేనండి భాగ్యనగరం అని సేల్స్‌ మన్‌గా 
సినీకవి పిలిచినా అప్పటికి ఇంకా సాధారణ కోస్తాఆంధ్ర కుటుంబీకులకు హైదరాబాద్‌ 
కొంచెం భయంగానే ఉన్నదన్నమాట. ఆ తరువాత కొద్దికాలానికే, రిమ్‌జిమ్‌ రిమ్‌జిమ్‌ 
హైదరాబాదు, రిక్షావాల జిందాబాదు పాట, హైదరాబాద్‌లోని వైవిధ్య జీవితంలో 
ఉన్న శాంతి సామరస్యాలని ప్రశంసించింది. ఆ తరువాత హైదరాబాదుకు బీచికావాలని 
తెలంగాణా వాళ్లు గొంతెమ్మ కోరికలు కోరతారని రాసేంతగా సినిమా రచయితకు 
ఒళ్లు పొగరెక్కడానికి 1983 దాకా ఆగవలసివచ్చింది. 

హైదరాబాద్‌ గురించి బాటసారులేమీ పాడుకున్నారో, యాత్రికులేమి పాడారో, 
వలసకవులు ఏమి రాశారో, ఏమోకానీ, ఈ నగరం గురించి మనమే, స్థానికులమే 
పాడుకున్న పాటలు ఎన్ని ఉన్నాయి? ఏమో వెదుక్కోవాలి. 

మునుపటి సంగతి సరే, ఇప్పుడయితే, తన గురించి తన బిడ్డలు, కొడుకులు 
పాడాలని హైదరాబాద్‌ కోరుకుంటున్నది. హైదారాబాద్‌ను తన నెత్తుటితో, చెమటతో, 
వేయిపుట్లు పండించి మెతుకెరుగనితో, క్షుదార్తజీవనంతో నిర్మించుకున్న తెలంగాణా 
రైతాంగం, పల్లెజనం, వారి పిల్లలు ఇప్పుడు హైదరాబాద్‌ గురినిచి పాడాలి. 
హైదరాబాద్‌ గురించి పాడుకోవడానికి ఇది మనకు ఒక సందర్భం. హైదరాబాద్‌ను 
కీర్తించడానికి మనమొక రాజకీయ అవసరాన్ని కనుగొన్నప్పుడు భాగమతి 
అనాథనర్తకిలాగా విరిగిన బురుజులమీద ఆడుతున్నది. 

ఆమెను మన తల్లిగా గుర్తించడమే, మోకాళ్లమీద మోకారిల్లి ప్రణమిల్లడమే 
నగరపుత్రులు చేయవలసింది. 

హైదరాబాద్‌ ప్రభుత్వోద్యోగులుగా వచ్చిన పరప్రాంతీయులలో దేవులపల్లి 
కృష్ణశాస్త్రి, నగ్నముని, కుందుర్తి వంటి తెలుగు సాహిత్య దిగ్ధంతులున్నారు. వీరందరి 
సాహిత్యసృజన మీద హైదరాబాద్‌ ప్రభావం ఉన్నది. వారి రచనలలో హైదరాబాద్‌ 
ప్రత్యక్ష పరోక్ష ప్రస్తావనలు కూడా ఉంటాయి. కుందుర్తి నగరంలో వానిలోనూ 
దిగంబరులు ఈసడించుకున్న 'నాగరికత'లోనూ హైదరాబాదే స్ఫూర్తిస్తుంది నగరవాసి 
కాకపోయినప్పటికీ, దేవరకొండ బాలగంగాధర తిలక్‌ రాసిన నగరం మీద ప్రేమగీతం' 
హైదరాబాద్‌ మీద వచ్చిన కవితలన్నిటిలో విశిష్టమైనది. ఆ కవిత చదువుకుని 
హైదరాబాద్‌ గురించి మురిసిపోని కవిత్వ పాఠకుడు ఉండడు. హైదరాబాద్‌ కొన 
ఊపిరితో ఉన్న సమయంలో ఆ జీవస్మరణ సంధ్యాకాలపు సౌందర్యం చూసి తిలక్‌ 
పరవశించిపోయాడు. పందొమ్మిది వందల అరవై చుట్టు పక్కల కాలంలో 
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హైదరాబాద్‌నగరం ఇంకా పాతపరిమళాన్ని పోగొట్టుకోలేదు. ఆ పరిమళమేమిటని 
అడిగితే ఒక్కొక్కరు ఒకరకంగా చెబుతారు. ఒక్కొక్కరు సామాజిక వర్గం వారు 
ఒకరకంగా, ఒక్కొక్క ఆర్థిక వర్షం వారు, ఒకరకంగా, ఒక్కొక్క మతవర్గం వారు 
ఒకరకంగా చెబుతారు. హైదరాబాద్‌ రాజ్యాన్ని భారతయూనియన్‌ స్వాధీనం చేసుకున్న 
పద్దతి కూడా హిందువులకు, ముస్లిములకు వేరువేరుగా అనుబవంలోనికి వచ్చింది. 
పోలీస్‌ యాక్షన్‌ ముస్లిముల జీవితం మీద తీవ్రమైన ప్రభావం ఉంది. వారి భవిష్యత్తు 
అభద్రతామయమైపోయింది. అలాగని, తరువాతి కాలంలో స్థానికులయిన హిందువులు 
లేదా తెలుగువారు పొందిన ప్రయోజనమూ లేకపోయింది. 1960లో హైదరాబాద్‌లోని 
రిక్షా కార్మికులలో నూటికి 60 మంది ఉర్దూ విద్యావంతులని చెబుతారు. భాషలోని 
విద్య అంతగా పనికిరాకుండా పోవడం అప్పటికే మొదలయింది. తెలుగులోనే ఒక 
భాషా భేదం పనికిరాకుండా పోవడం తరువాతి కాలంలో జరిగింది. 1960 దశకంలో 
హైదరాబాద్‌ నగరం మీద ఒక “అక్రమణి మొదలయింది. ఇది ఇక ఎంతమాత్రమూ 
“వలసి కాదు అక్రమణే. అయితే పైన చెప్పినట్టు పాతపరిమళం ఇంకా పోలేదు. 
తెలుగు కవుల్లోని భావకవితా అంశకు హైదరాబాద్‌లో చెరిగిపోని కాల్పనికత 
అభ్యుదయాంశకు హైదరాబాద్‌లో అప్పుడప్పుడే రోడ్లమీదకి వస్తున్న పెగుటుతనాల, 
వెకిలితనాల దారిద్ర్యం (ప్రేరణ ఇచ్చాయి. “ఓరగా తెలరచిన జనానాల తలుపులలోంచి” 
“ఉండి ఉండి నిలవగాలి వస్తుంది.” హుసేన్‌ సాగర్‌ మీద ఒలికిన వెన్నెల లోంచి 
ఒక విరహిణి మధుర విషాధగాధ వినిపిస్తుంది” అన్న కవి “... నెరజాణ తనం 
నుండి “దాపరికంలేని పారిశ్రామిక నాగరికతా నగ్నత్వంలోకీ” ఎదుగుతూన్న 
నగరసుందరిని కూడా దర్శిస్తాడు. (తిలక్‌: నగరం మీద ప్రేమగీతం). 
హైదారాబద్‌లో అస్తమిన్తున్న మొగలాయి తనానికి, ఆవరిస్తున్న 
ఆంగ్లేయాధునీకతకి తలకిపద్యం సమాగామం అయింది. అబిడ్స్‌ చెక్కిళ్ళ మీద దీపాలు 
ప్రతివలిస్తున్నాయంటాడు. సిగలో నౌపహాడ్‌ నాగరం మెరుస్తోందంటాడు. 
బంజారాహిల్స్‌ను ఉద్రిక్త పక్షోజాలతో పోలుస్తాడు. “మృగవుద పరిమళం మత్తెక్కిన 
కన్నుమూతలో పెట్రోలు వాసన ఫెళ్లుమని, తగిలిన ఉలికిపాటు” కవిత అంతటా 
వ్యాపించి ఉంటుంది. గత వైభవాన్ని తలుచుకుని మూలగుతూ “మోసం” అని 
అరుస్తూన్న ముసలిగద్ద ఎవరు అని మాత్రం తిలక్‌ కనిపిస్తే అడగాలని ఉన్నది. ఆ 
ముసలిగద్ద తెలంగాణా వ్యూడలిజమే అయితే, అప్పటికది ముసలిగద్దకానేకాదు. ఆ 
ముసలిగద్ద పాతబస్తీ నవాబులూ పాయెగలూ అనుకుంటే వారు గత వైభవాన్ని 
తలుచుకుని మూలుగుతూ మిగిలింది లేదు. ముసలిగద్ద మాట ఏమైనా “మోసం” 
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మాత్రం నిజం. ఆ మోసం చేసిన బిడారులో ఒకరిగానే తిలక్‌ హైదరాబాద్‌కు వచ్చారు. 
అతని అద్భుతమైన భావుకత కూడా పరాయిదే. బయటికన్ను చూసిన భాగ్యనగరమే. 
హైదరాబాద్‌ గురించి మనం, స్థానికులం ఏమనుకున్నాం? ఇంకా అన్వేషించాలి. 
మహాస్వప్ప భైరవయ్య, నగ్నముని కసిగా పలికిన నగర కవిత్వం అంతా 
హైదరాబాద్‌లోని ఒకానొకరకం జీవితం గురించిన పరాయి విమర్శే. 

యౌవనం, లావణ్యం నశించిపోయిన హైదరాబాద్‌ ప్లాస్టిక్‌ నాజూకుతనంతో, 
సిలికాన్‌ ఇంప్తాంట్‌ సౌష్టవాలతో మెరిసిపోతున్నది. ముతకశళ్ళంగారమనీ, 
పాపశక్మలమనీ తిలక్‌ శపించిన మూసీ ప్రవాహం లక్ష ప్రతీకారాలను వాగ్గానం 
చేస్తూ తల్లి కడుపులోకి ఇంకిపోయింది. పరుల బొమ్మలతో కొలువుతీరిన 
ట్యాంక్‌బండ్‌కు ఇప్పుడు సన్నటినడుమే లేదు. ఇంకొక పోయెం గడిచేసరికి 
కవితిలకుడికే “హుసేన్‌సాగర్‌లో తేలుతున్న శవం కనపడింది.” (తిలక్‌: నగరంలో 
హత్య) భావుకుడైన ఒక మధ్యతరగతి విద్యావంతుడికి, ఒక బయటి సందర్శకుడికి 
ఆనాటి హైదరాబాద్‌ పుంద్రేక్షుకోదండంగా కనిపించింది. కాని, ఆ చెరుకు విల్లు 
ఇప్పుడు విరిగి పోయింది. నవసంపన్న ధనమదం వయాగ్రాగా నగరాల్లో 
ప్రవహిస్తున్నది. 

హైదరాబాద్‌ గురించి బాటసారులేమీ పాడుకున్నారో యాత్రికులేమి పాడారో, 
వలసకవులు ఏమి రాశారో, ఏమోకానీ, ఈ నగరం గురించి మనమే, స్థానికులమే 
పాడుకున్న పాటలు ఎన్ని ఉన్నాయి? ఏమో వెదుక్కోవాలి. మునుపటి సంగతి సరే, 
ఇప్పుడయితే, తన గురించి తన బిడ్డలు, కొడుకులు పాడాలని హైదరాబాద్‌ 
కోరుకుంటున్నది. హైదరాబాద్‌ను తన నెత్తుటితో, చెమటతో, వేయిపుట్లు పండించి 
మెతుకెరుగనితో, క్షుదార్తజీవనంతో నిర్మించుకున్న తెలంగాణా రైతాంగం, పల్లెజనం, 
వారి పిల్లలు ఇప్పుడు హైదరాబాద్‌ గురించి పాడాలి. హైదరాబాద్‌ గురించి 
పాడుకోవడానికి ఇది మనకు ఒక సందర్భం. హైదరాబాద్‌ను కీర్తించడానికి మనమొక 
రాజకీయ అవసరాన్ని కనుగొన్నప్పుడు భాగమతి అనాథనర్తకిలాగా విరిగిన 
బురుజులమీద ఆడుతున్నది. ఆమెను మన తల్లిగా గుర్తించడమే, మోకాళ్లమీద మోకరిల్లి 
ప్రణమిల్లడమే నగరపుత్రులు చేయవలసింది. 


- తెలంగాణ సాపొత్య ప్రత్యేక సంచిక : జనవరి-మార్చి 2003 
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చరిత్రకెక్కని దళితచైతన్యం 


- సంగిశెట్టి శ్రీనిరాస్‌ 


తెలంగాణ చరిత్ర వక్రీకరించబడుతోంది. కాకమ్మ కబుర్లు చరిత్రగా పుస్తకాల్లో 
కెక్కాయి. పుకార్లే పక్కా సమాచారమయింది. చిలువలు పలుపలుకల్పించిన 
చిలకజోస్యాలు నిజాలుగా చలామణి అవుతున్నాయి. ఇతిహాసం పరిహాసంగా 
మారింది. ప్రాంతేతరులు రాసిన పాఠ్యపుస్తకాల్లో తెలంగాణ ప్రశస్తి, ప్రస్తావన లేకుండా 
పోయింది. అసలు సిసలు తెలంగాణ చరిత్ర ఇంకా ఆ వ్యక్తంగానే ఉంది. తెలంగాణ 
సాహిత్య సాంస్కృతిక వికాసంలో విశిష్ట పాత్ర నిర్వహించిన శిష్ట వర్గాల వారి 
చరిత్ర కూడా నామరూపాలు లేకుండా పోయింది. ఇలాంటి తరుణంలో అణగారిన 
వర్గాల వారి ఉద్యమాలు, ఏటికి ఎదురీదిన వారి ఘనతా ఎక్కడా రికార్డు కాలేదు. 
అందుకు ఒకటి రెండు మినహాయింపు లుండొచ్చు. తెలంగాణ సర్వతోముఖ వికాసానికి 
రహదారులు వేసిన దళితోద్యమాన్ని అనాటి నాయకులను, వారి చొరవ, సాహసం 
ఇప్పటికైనా రికార్డు చేయాల్సిన అవసరముంది. ఆంధ్ర మహాసభ మొదలుకొని అన్ని 
ఉద్యమాల్లోనూ చురుగ్గా పాల్గొన్న దళితుల గురించి దాగి ఉన్న నిజాలను బయటికి 
తీయాల్సిన అవసరముంది. ఈ పని ఇప్పుడు చేయనట్లయితే భవిష్యత్‌లో 
అసాధ్యమవుతుంది. సమాజం నుంచి వెలికి గురయిన వారుచేపట్టిన అభ్యుదయ 
కార్యకలాపాలు చరిత్రలో సరిగా రికార్డు కాలేదు. తెలంగాణ సాహిత్య సాంస్క తిక 
పునర్వికాసంలో దళితులు నిర్వహించిన చిరస్మరణీయమైన పాత్ర గురించి అందరికీ 
తెలియకపోవడం శోచనీయం. హైదరాబాద్‌ దళితోద్యమం గురించి పి.ఆర్‌. 
వెంకటస్వామి రాసిన “అవర్‌ స్ట్రగుల్‌ ఫర్‌ ఎమాన్సిపేషన్‌? అనే పుస్తకం మాత్రమే 
కొంత మేరకు దళితోద్యమాన్ని రికార్డు చేసింది దళిత చైతన్యం అధికంగా ఉన్న 
ప్రస్తుత పరిస్థితుల్లో కూడా ఈ విషయంలో జరగాల్సినంత కృషి జరుగలేదు. దీనికోసం 
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ప్రభుత్వ సహాయం కోసం వేచి చూడకుండా దళిత సంస్థలు పూనుకొంటే పని జరిగే 
అవకాశముంది. 

ఆధునిక కాలంలో హైదరాబాద్‌ రాజ్యంలో దళిత చైతన్యానికి మూల పురుషులు 
మ్యాదరి భాగ్యరెడ్డి వర్మ, అరిగెరామస్వామి, బి.ఎస్‌. వెంకట్రావు, ఎం.ఎల్‌ అదయ్య, 
రాజరామ్‌ భోలే, వీరు రాష్టంలోనేగాకుండా భారతదేశంలోని వివిధ ప్రాంతాల్లోకూడా 
సమావేశాలు, సభల్లో పాల్గొని ప్రసంగించేవారు. సభలు, సమావేశాలు, ప్రదర్శనలు, 
(దళితులు ఉత్తత్తి చేసిన వస్తువుల ఎగ్జిబిషన్‌) క్రీడల ద్వారా ప్రజల్లో చైతన్యం కలిగిస్తూ 
తమ ఉద్యమాలను నడిపేవారు. వీటికి మెజారిటీ ప్రజల ఆమోదం కూడా ఉండేది. 
దళితుల అభ్యున్నతికి వీరితో పాటుగా రాజా ధనరాజ్‌ గిర్‌జీ, సురవరం ప్రతాపరెడ్డి, 
బాబీ కృష్ణారావు, వామన నాయక్‌, వడ్లకొండ్ల నరసింహారావు, రాయ్‌ పి. బాల్ముకుంద్‌ 
ప్రభృత దళితేతరులు కూడా ఎంతగానో కృషి చేశారు. 

రాయ్‌ పి.బాల్‌ ముకుంద్‌ భాగ్యరెడ్డి వర్మకు ప్రజాసేవలో కొండంత అండగా 
ఉండేవాడు. 1926 ఫిబ్రవరి 5న మరణించాడు. అది హిందూ సోషల్‌ సర్వీస్‌ లీగ్‌ 
సంస్థకు జీవితాంతం అధ్యక్షుడిగా ఉన్నారు. ఆయన క్షత్రియుడయినప్పటికీ తన 
మరణానంతరం తన శవాన్ని అది - హిందువులు మాత్రమే తన కర్మకాండలు 
జరపాలని తన వీలునామాలో రాసుకున్నాడు. ఉన్నత కులాల వారికన్నా అది- 
హిందువులు దేనిలోనూ తక్కువ కాదు అని నిరూపించడానికి ఆయన ఆ పనిచేశాడు. 
తర్వాత ఆయన కుమారులు తమ నాన్న కోరికను నెరవేర్చారు. సురవరం ప్రతాపరెడ్డి 
తన పత్రిక ద్వారా, రచనల ద్వారా దళితులకు అండగా ఉందేవాడు. అలాగే వామన 
నాయక్‌ ఆదిహిందు సంఘానికి భూరి విరాళాలిచ్చి ఆదుకున్నాడు. బాజీ కృష్ణారావు 
ఆర్య సమాజం ద్వారా దళితుల అభ్యున్నతికి పాటుపడ్డాడు. 

సికింద్రాబాద్‌లోని కుమ్మరవాడి కేంద్రంగా పనిచేసిన అరిగె రామస్వామి ఎందరో 
అనాథలకు దగ్గరుండి సొంత ఖర్చుతో వివాహాలు చేయించారు. తన రచనల ద్వారా 
చైతన్యం కలిగించాడు. 1930 ఆ ప్రాంతంలో సురవరం ప్రతాపరెడ్డి వెలువరించిన 
“గోలకొండ కువుల సంచికిలో చోటు చేసుకున్న ఏకైక దళితకవి అరిగె రామస్వామి, 
బూర్గుల నరసింహారావు సర్మారులోమంత్రిగా పనిచేసిన ఈయన “అచల బోధి అనే 
తత్వాన్ని అధికంగా ప్రచారం చేశాడు. భాగ్యరెడ్డి వర్మకు మాల కులస్తుల్లో ఎక్కువ 
పట్టు ఉన్నప్పటికీ అరిగె రామస్వామికి మాల మాదిగ రెండు కులాల వారిలో సమాన 
ఆదరణ ఉందేది. నిజాం పాలనకు వ్యతిరేకంగా పోరాడినందుకు రజాకార్లు ఆయన 
ఇంటిని తగలబెట్టారు. దాదాపు ఇదే సమయంలో హైదరాబాదులో నిజాం ప్రభుత్వానికి 
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మద్దతుగా నిలిచి హైదరాబాద్‌ స్వతంత్ర్య రాజ్యం అని ఐక్యరాజ్యసమితిలో వాదించినన 
శ్యామ్‌రావుకు దళితుల్లో మంచి పట్టు ఉండేది. ఆయన చేపట్టిన ఉద్యమాలకు నిజాం 
ప్రభుత్యాధికారులు బాసటగా ఉండేవారు. అయితే ఐక్యరాజ్యసమితిలో నిజాం ప్రభుత్వ 
ప్రతినిధిగా ప్రసంగించి నందుకు ఆయన హైదరాబాద్‌ గడ్డపై అడుగుపెట్టగానే వెల్లోడి 
ప్రభుత్వం నిర్బంధంలోకి తీసుకుంది. ఈయన రాసిన 'దే బర్జు అనే స్వీయ చరిత్రలో 
అనాటి హైదరాబాద్‌లో దళితుల స్థితిగతులు తెలుస్తాయి. శ్యామ్‌రావుతోపాటు నిజాంకు 
అండగా నిలిచి ఆయన ప్రభుత్వంలో విద్యాశాఖా మంత్రిగా పనిచేసిన బి.ఎస్‌. 
వెంకట్రావు చెప్పుకోదగ్గ మనిషి, ఇంగ్లీష్‌, తెలుగు ఏ మాత్రం రాయడం రాకున్న తన 
ఉర్దూ భాషా పరిజ్ఞానంలో ఆనర్హకంగా ఉపన్యాసాలిచ్చేవాడు. వీరరత్నగా పేరొందిన 
వెంకట్రావు కార్యకలాపాలు సికింద్రాబాద్‌ కేంద్రంగా జరిగేవి. ఈయనకు అండగా 
విద్యావెత్త వక్త, “అవర్‌స్టగుల్‌ ఫర్‌ ఎమాన్సి 'షేషన్‌” రచయిత పి. ఆర్‌. వెంకటస్వామి 
ఉండేవాడు. వీరితోపాటుగా దళితులకు విశేష సేవ చేసిన సుబేదార్‌ సాయన్న 
(అరుంధతీయ నాయకుడు) గురించి కూడా తెలుసుకోవాల్సిన అవసరముంది. ఈయన 
అస్పృశ్యులను అభివృద్ధి పథంలో నడిపించేందుకు కృషి చేసిన అరుంధతీయ 
నాయకుడు. అంటరాని వారి దురలవాట్లను పోగొట్టి, వారిని ఐక్యంగా ముందుకు 
నడిపే ఉద్ధేశ్యంతో సాయన్న ఏర్పాటు చేసిన వివిధ సభల్లో భాగ్యరెడ్డి వర్మ 
ఉపన్యాసాలిచ్చేవాడు. అంటరాని వాళ్ళంతా ఐక్యంగా ఉండాలని ఉద్భోదించేవాడు. 

వీరందరికన్నా కొంచెం వయస్సులో పెద్దవాడైన ఎం. ఎల్‌. ఆదయ్య ఆధ్యాత్మిక 
ధోరణిలో సంస్మరణలు తీసుకువచ్చారు. కుల పంచాయతీల్లో కల్లు, సారాయి తాగడాన్ని 
మాన్పించడం, యువకుల్లో విద్యాసక్తులు కలుగజేయడానికి ఈయన చాలా కృషి 
చేశాడు. రైల్వే కాంట్రాక్టరయిన ఈయన పేరిట ఇప్పటికీ సికింద్రాబాద్‌లో 
ఆదయ్యనగర్‌, మోండా మార్కెట్‌ వీధిలో ఆదయ్య స్మారక పాఠశాల ఉంది. (గతంలో 
ఈ పాఠశాలను విలియం బార్జన్‌ పాఠశాలగా పిలిచేవారు.) అంబేద్మర్‌ అత్యంత 
సన్నిహితుల్లో ఒకడైన రాజారామ్‌భోలే కూడా హైదరాబాదీయే. బొల్లారంకు చెందిన 
ఈయన ఉన్నత చదువులు చదివాడు .సికింద్రాబాద్‌లోనే మెట్రిక్యులేషన్‌ వరకు 
చదువుకున్న ఈయన పూనెలోని ఫెర్గుసన్‌ కాలేజీ నుంచి ఎల్‌.ఎల్‌.బి పట్టా 
పుచ్చుకున్నాడు. మహాత్మగాంధీ, అంబేద్మర్‌లతో అత్యంత సన్నిహితంగా మెలిగిన 
ఈయన దళీతుల అభివృద్ధికి ఎన్నో కార్యక్రమాలు చేపట్టేవాడు. 1935లో అంబేద్కర్‌ 
అధ్యక్షతన “దళిత యువకుల సదస్సు'ని నిర్వహించాడు. 1937లో బొంబాయి 
శాసనసభకు పూనె నుంచి పోటీ చేసి గెలుపొందాడు. తర్వాత 1955లో డిస్ట్రిక్ట్‌ జడ్జ్‌ 
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పదవితో న్యాయవాద వృత్తిలో ప్రవేశించిన భోలె బొంబాయి హైకోర్టులో జడ్జిగా 
నియమితులైన తొలి దళితుడు కూడా. 1975లో పదవీ విరమణ పొందాడు. 1980లో 
బొంబాయి నుంచి లోక్‌ సభకు కాంగ్రెస్‌ పార్టీ తరపున ఎన్నికయ్యాడు. విద్యారంగంలో 
దళితులకు ఈయన చేసిన సేవ మరవలేనిది. అంబేద్మర్‌ స్థాపించిన పీపుల్స్‌ ఎడ్యుకేషన్‌ 
సోసైటీ (బొంబాయి) చాలా కాలం పాటు చైర్మన్‌గా వ్యవహరించాడు. ఈయన 
హైదరాబాద్‌ వచ్చినప్పుడల్లా ఇక్కడి ప్రజలను చైతన్యపరిచే ఉపన్యాసాలిచ్చేవాడని 
దానివల్ల ఎందరికోమేలు జరిగిందని టి.వి. నారాయణ ఈ రచయితకిచ్చిన 
ఇంటర్వ్యూలో చెప్పాడు. ఆంధ్రప్రదేశ్‌ పబ్లిక్‌ సర్విస్‌ మిషన్‌ సభ్యుడిగా పనిచేసిన 
టి.వి నారాయణ 1940వ దశకం ప్రథమార్థంలో దళితోద్యమంలో చురుగ్గా 
పాల్గొన్నాడు. కాంగ్రెస్‌ నాయకుడిగా, తన భార్య టి.ఎన్‌. సదాలక్ష్మి ఎమ్మెల్యేగా, 
మంత్రిగా ఎదగడంలో ఆమెకు అండగా నిలిచాడు. నగరంలోని బొల్లారం ప్రాంతం 
నుంచి చాలా మంది దళిత నాయకులు ఎదిగి వచ్చారు. ఆనాడు ఈ ప్రాంతం 
దళితుల అభ్యుదయ కార్యకలాపాలతో ఎంతో కీయాశీలకంగా ఉండేది. ఇక్కడి వాసులు 
చాలా మంది రైల్వే ఉద్యోగులు కావడం ఒక కారణమయితే, కంటోన్మెంటు ప్రాంత 
వాసులుకావడం, మిలిట్రీలో ఉద్యోగాలు వీరి చైతన్యానికి కారణం కావచ్చు. 
రాజారామ్‌భోలే, బందెల చిత్తారయ్య లాంటి వ్యక్తులు బొల్లారం వాసులే. చిత్తారయ్య 
ఆంధ్రమహాసభ నిర్వహించిన పలు సభల్లో పాల్గొని అస్పృశ్యతా నివారణకు నాటకాల 
ద్వారా చైతన్యాన్ని తీసుకురావడానికి ప్రయత్నించారు. ఈ మహాసభలకు అరిగె 
రామస్వామి, భాగ్య రెడ్డి వర్మ తదితరులు కూడా పాల్గొనేవారు. 

ఇస్లామ్‌ మతం, స్వీకరించిన వరంగల్లుకు చెందిన పీసరి వీరన్న కూడా 
అస్పృశ్యుల అభ్యున్నతికి పాటుపడ్డాడు. గాంధీ హైదరాబాద్‌లో పర్యటించినప్పుడు 
హిందూ మతంలోని అంటరానితనం పై వాగ్వాదానికి దిగాడు. వీరితో బాటుగా 
హైదరాబాద్‌ రాష్టం నంచి పార్లమెంటుకు ఎన్నికయిన సుంకం అచ్చాలు (నల్లగొండ) 
ఆర్‌. లక్ష్మయ్య, బి.ఎస్‌. ఆర్‌. కృష్ణ (హైదరాబాద్‌), కె. ఆర్‌. వీరస్వామి, పి. వి మనోహర్‌, 
సుబ్బయ్య, సి.ఎస్‌. యతిరాజన్‌, బుట్టి రాజారాం (కరీంనగర్‌) లు ప్రముఖులు, 
అలాగే ఈశ్వరీబాయి, టి.ఎన్‌. సదాలక్ష్మి, సుమిత్రాదేవి, రాజమణిదేవి మొదలైన 
వారంతా దళితుల అభ్యున్నతికి పాటుపడ్డవారే. 

అస్పృశ్యతా నివారణ, దళితుల అభ్యున్నతిని ఆశించి భాగ్యరెడ్డి వర్మ 
హైదరాబాద్‌లో 1906లో 'జగన్న్మిత్ర మండలిని స్థాపించాడు. ఈ సంస్థే 1911లో 
“మాన్యసంఘంిగా రూపుదిద్దుకొంది. ఈ సంస్థ ద్వారా అంటరానితనం నిర్మూలన, 


72 తొలినాళ్ళ సోయి 


దళితులకు విద్యాబోధన, ప్రత్యేక పాఠశాలల, స్థాపన మూఢ విశ్వాసాలు, దురాచారాల 
నిర్మూలనకు పాటుపడ్డారు. హెచ్‌.ఎస్‌. శివరామ్‌ అనే అతను సంస్థ కోశాధికారిగా 
ఉండి సంస్థ చేపట్టే కార్యకలాపాలకు అండగా ఉండేవాడు. 1901-1913 నాడు 
హైదరాబాద్‌లో ప్రవేశమైన మాన్యసంఘం సాధారణ సమావేశంలో వల్తాటి శేషయ్యను 
అధ్యక్షునిగా ఎన్నుకున్నారు. ఈయన ఆధ్వర్యంలో సికింద్రాబాద్‌లో ఈ సంఘం 
ఎన్నో ప్రజాహిత కార్యకలాపాలను చేపట్టింది. 1911 జనవరి ఒకటిన స్థాపించబడ్డ 
మాన్యసంఘం సంయుక్త కార్యదర్శిగా జక్కుల ఎస్‌. ముత్తయ్య ఉండేవాడు. మాన్య 
సంఘం తరపున హైదరాబాద్‌ నుంచి ప్రచురించబడ్డ “పంచమ” అనే మాస పత్రికను 
తన స్వీయ సంపాదకత్వంలో వెలువరించేవాడు. పత్రిక తొలి ప్రతి 31 డిసెంబరు 
1918 నాడు వెలువడింది. 1901-1918 నాడు హైదరాబాద్‌లో సమావేశమైన 
మాన్యసంఘం సాధారణ సమావేశంలో ముత్తయ్యను కార్యదర్శిగా ఎన్నుకున్నారు. 
అలాగే నిర్వాహక కార్యదర్శిగా భాగ్యరెడ్డి వర్మ ఎన్నికయ్యాడు. భాగ్యరెడ్డి వర్మ ఆది 
హిందూ సేవా సంఘాన్ని స్థాపించి దాని ద్వారా దళితుల అభ్యున్నతికి పాల్పపడ్డాడు. 
కులపంచాయితీను న్యాయబద్ధంగా నిర్వహించి అందరి అభిమానాన్ని చూరగొన్నారు. 

హైదరాబాద్‌ నగరంలోనే గాకుండా జిల్లాల్లో కూడా దళిత చైతన్యం వెల్లివిరిసింది. 
ఇందులో భాగంగా ఖమ్మం జిల్లా మధిర తాలూకా బణిగిల్లపాడు గ్రామ దళితులు 
వెట్టిచాకిరికి వ్యతిరేకంగా ఉద్యమం ఆనాడు ప్రజల్ని ఎంతో చైతన్యవంతుల్ని చేసింది. 
బలుసుపాటి లూసి (గాడు), దేవసహాయము, కూరపాటి అమ్మాయి, సండ్రు సామయేలు 
మొదలైన వారు తమకు తినడానికి తిండిలేకపోయినప్పటికీ పటేలు, పట్వారీలకు, 
వచ్చిపోవు నిజాం ప్రభుత్వాధికారులకు వెట్టిచాకిరి చేయమనడం సమంజసం 
కాదంటూ, తాము ససేమిరా అతడిని చేయబోమని తెగేసి చెప్పారు. పటేలు, పట్వారీలు 
ఇంటిపనులు, సర్కారీ పనులు చేయించుకుంటున్నారని అందుకు ఎలాంటి ప్రతిఫలము 
ముట్టజెప్పడం లేదని వారు పత్రికలకెక్కారు. ఈ వార్తను 28-2-1931 నాటి 
గోలకొండ పత్రిక 'పంచముల దుర్చర స్థితి” - గ్రామోద్యోగుల నిరంకుశత్వం పేరిట 
మొదటి పేజిలో ప్రచురించింది. “అస్పృశ్యులనబడు అది - హిందువుల 
అభ్యున్నతినాశిస్తూ వారి ఆర్థిక, నైతిక విద్యాభివృద్ధికి సంబంధించిన విషయాలను 
చర్చించుటకు, అస్పృశ్య తెగలలో గల అంటరాని తనాన్ని నిర్మూలించుటకు మతం, 
కులం పేరిట జరుగుతున్న మారణ హోమాన్ని నివారించేందుకు, ఆది-హిందు 
మహాసభ వారు మహబూబ్‌నగర్‌ జిల్లా కందూరులో ఒక సమావేశాన్ని జరపాలని 
నిర్ణయించారు. ఈ మహాసభ కేంద్ర కార్యాలయం హైదరాబాదులోని రెసిడెన్సీ 


బెల్లంకొండ సంపత్‌కుమార్‌ 73 


బజారులో ఉండింది. మహబూబు నగరు జిల్లా ఆది - హిందూ మహాసభకు 
“జాతియందభిమానము గల ఆదిహిందూ సోదరులు, కుల నాయకులు (చౌదరీలు), 
కుల పెద్దలు, నవ యువకులు, ముందునకంజవేసి, సర్వ విధముల జాత్యాభీవృద్ధికి 
చేదోడొసంగి తమ తమ, శక్తాను సారము సహాయము చేయాలి” అని ఎం. 
వెంకటరాజులుల (దక్షిణ - హైదరాబాదు), హకీం, ఎం. శాయిరెడ్డి (కందూరి) 
మహబూబునగర్‌ వారు విజ్ఞప్తి చేశారు. ఈ విజ్ఞప్తిని చేయడంలో భాగ్యరెడ్డి వర్మ 
వారికి అండదండగా ఉండి కార్యక్రమాన్ని ముందుకు నడిపించాడు. ఈ విజ్ఞప్తిని 
తన భాగ్యనగర్‌ ప్రెస్‌లో ముద్రించి ఇచ్చాడు. 1935 ఏప్రిల్‌లో ఆరిగే రామస్వామి 
అధ్యక్షతన జరిగిన ఈ సభకు ప్రజల స్పందన అంతంత మాత్రంగానే ఉండింది. 
ఎందుకంటే బుద్ధిజాన్ని స్వీకరించాలని అంబేద్మర్‌ అప్పుడే పిలుపు నివ్వడంతో ఈ 
సభకు ఆశించినంతగా స్పందన లభించలేదు. సభకు హకీం ఎం. శాయిరెడ్డి ఆహ్వాన 
కమిటీ చైర్మన్‌గా ఉండి సమావేశాన్ని నిర్వహించాడు. 

ఈ ఆది -హిందూ మహాసభన 1927లో ఎం.వి. పాల్యామ్‌ పిళ్తై అద్యక్షతన 
ఏర్పడింది. అలాగే మాదరి గోవింద రాజులు, పి. ఆర్‌. వెంకటస్వామిలు ప్రధాన 
కార్యదర్శులుగా ఉండి సభ కార్యకలాపాలు నిర్వహించారు. తర్వాత 1929లో బి.ఎస్‌. 
వెంకటరావుని అధ్యక్షునిగా ఎన్నుకున్నారు. ఈ సభ బొల్లారం శాఖకు వరసగా బాస 
గంగారం, బందెల చిత్తారయ్యలు అధ్యక్షులుగా ఎన్నికయ్యారు. భాగ్యరెడ్డి వర్మ 
మార్గదర్శకత్వంలో వీరిద్దరూ తమ సంస్థ కార్యకలాపాలను నడిపించారు. ఆదిహిందూ 
కుల బిరుదుల శాసనములు వెల్లడించి ఆ విషయములో చారిత్రకాంశాల గురించి 
కోడిరెక్క మట్టయ్య అనే జమిందారు ప్రసంగాన్ని ఏర్పాటు చేశారు. దేశభక్త వామన 
రామచంద్ర నాయకు అధ్యక్షతన వివేకవర్ధని థియేటరులో 1925 ఆగష్టు 28వ 
తేదిన జరిగిన ఈ సభలో ఎంతో మంది కులనాయకులు, ప్రతినిధులు, గురువులు 
ప్రథానులు ప్రసంగించారు. సభకు దువ్వల చెన్నకృష్ణయ్య గడ్డం సేవక్‌ దాస్‌, ఆరిగె 
రామస్వామి, భాగ్యరెడ్డి వర్మలు కూడా హాజరయ్యారు. 

వ్యక్తులే గాకుండా సంస్థలు, సంఘాలు దళిత జాతి అభ్యున్నతికి చేసిన సేవ 
అపూర్వమైంది ఈ సంఘాల ద్వారా కట్టుబాట్లు ఏర్పాటు చేసుకుని దానిని తుచ 
తప్పకుండా పాటిస్తూ అభివృద్ధి పథంలో సాగారు. మూఢనమ్మకాలు, దూరాచారాలపై 
ఈ సంఘాలు చేసిన పోరాటాలు ఎంతో విశిష్టమైనవి. 

అరుంధతీయుల్లో చైతన్యం తీసుకు వచ్చే ఉద్దేశ్యంతో 1931లో “జాంబవర్ణ 
సేవాసమితి” హైదరాబాద్‌లో ఏర్పడింది. “వివాహం, నామకరణం, పునర్వివాహం, 
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రజస్వల మహోత్సవం, మృత్యువులేక చావు” పంచాయతీలు మొదలైన శుభాశుభ 
కార్యకలాపాల్లో కల్లు, సారాయి తాగరాదని తీర్మానించి ఆచరించారు. ఇందులో 
కట్టెలమండి అబ్బుల్లా రిసాల కు చెందిన కుల పెద్దలు సంతకాలుచేసి ఆచరనలోకి 
తీసుకు వచ్చారు. వీరిలో దీవనపల్లి రాజయ్య, బండారి దురుగయ్య, గౌడిచర్ల బాలయ్య, 
బందెల పెద అచ్చయ్య, కోండ్ర భాగన్న దేశనాగి రాజయ్య మైలాపురము పెంటయ్య, 
బొడ్డు సాయన్న, సైకోటీ ముర్తుజాలతో పాటు సుతారపు బాలయ్య ప్రధాన భూమిక 
నిర్వహించారు. 

ఆదిహిందువులను అభివృద్ధి పరిచే దిశలో “మతంగసభ” పనిచేసింది. 1927 
మార్చి రెండో తేదీ మల్లెపల్లి గ్రామంలో (అప్పటికిది గ్రామమే - ఇప్పుడిది నగర 
నడిబొడ్డున దళితులు ఎక్కువగా ఉన్న ప్రాంతం) భాగ్యరెడ్డి వర్మ అధ్యక్షతన మతంగ 
జనసభ జరిగింది. ఈ సభలో శుభాశుభ కార్యక్రమాల్లో సారాయి, కల్లు 
మత్తుపానీయాలు, వ్యభిచారము చేయకూడదు. ఇష్టమున్నచో పునర్వివాహము 
చేసుకోవచ్చని కూడా ఒక తీర్మానాన్ని తీసుకువచ్చారు. అలాగే జోగినీలు, పార్వతులు, 
దాసురాండ్రు (మురళీలు) వ్యభిచారత్వము చేయకూడదు. ఇష్టమున్నచో సజాతి వారితో 
సంబంధం ఏర్పర్శుకోవచ్చును. పరజాతి వారితో వ్యభిచారత్వము కూడదు. పంచాయతీ 
తీర్మానములో కులకట్టడి ప్రకారము రెండు రూపాయలను కుల సహాయ నిధిలో 
చేర్చవలెను. (పంచాయతీ- తగాదాలు ఏర్పడ్డప్పుడు - వాటిని పరిష్మరించుటకు 
పంచాయతీ పెట్టినప్పుడు) ఎనిమిదణాలు కుల న్యాయ సలహా నిధికి ఇవ్వాల్సి 
ఉంటుంది. అలాగే న్యాయస్థాయిలో (అదే పంచాయతిలో) వాది ప్రతివాది, సాక్షులు, 
న్యాయవాదులు గంగా తులసి నెత్తిన పెట్టుకొని ప్రమాణము చెసి వాద ప్రతివాదనలో 
పాల్గొనాలి అని కూడా ఈ మతంగ సభ తీర్మానించింది. ఈ సమావెశానికి గుంటిపల్లి 
బాలచెట్టి, ఎర్ర లక్ష్మయ్యలు అధికారులుగా వ్యవహరించారు. అలాగే పంచ్‌ 
సభాపదులుగా మచ్చర్ల దానయ్య, ఊట్ల దానయ్య, గోపాల్‌దాస్‌, బిజ్ఞయ్య, భండారి 
వెంకటరామయ్య, ఇరికి యల్నలయ్య, చెట్లపల్లి మంకయ్య, వ్యవహరించారు. జాతీ 
సేవకులుగా చింతకుంట అనంతయ్య, ఊట్ల ఊశయ్య, ఊట్ల దుర్గయ్య, మచ్చర్ల 
బాబయ్య ఉన్నారు. ఈ తీర్మానము పై చెట్లపల్లి శివలింగయ్య, ఊట్ల స్వామి, చింతకుట్ల 
సాయన్న గంగాధర లక్ష్మయ్య, బండారు దుర్గయ్య, ఊట్ల బాలరాజుయ్య, ఊట్ల 
పెద్దమల్లయ్య, చెట్లపల్లి దుర్గయ్య, ఊట్ల గామయ్య, గుంటిపల్లి అక్షయ్య, గుంటి పల్లి 
బాబయ్య, చెట్లపల్లి చిలుకయ్య,భట్ట రాజయ్య, దేవరకొండ చిత్తారయ్య, గోపాల్‌దాస్‌, 
భండారి లక్ష్మయ్య, ఊట్ల నరసయ్య, ఊట్ల శివరాజయ్య, ముచ్చర్ల యల్లయ్య, భండారు 
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లక్ష్మయ్య, ఊట్ల రంగయ్యలు సంతకాలు చేశారు. సంతకాలు చేసిన వారందరూ పై 
తీర్మానానికి కట్టుబడి ఉంటామని, ఒక వేళ ఆ నియమాలు ఉల్లంఘించినట్లయితే 
కులబహిష్మరణకు గురవుతామనే విషయం వారికి ఖచ్చితంగా తెలుసు. అందుకు 
ఒప్పుకొనే వారు సంతకాలు చేశారు. 1931 జులై 10వ తేదినాడు ఆదిహిందూ 
ధార్మిక శాఖ మహాసభ హైదరాబాదులోని రాజా చందూలాల్‌ బారాదరిలో జరిగింది. 
ఈ మహాసభకు పబ్లిక్‌ వర్మ్‌స్‌ డిపార్టుమెంటు రిటైర్డు సూపర్వయిజరు మాదరి ఆదయ్య 
అధ్యక్షతన జరిగింధి. ఈ సభకు హైదరాబాద్‌, సికింద్రాబాద్‌లోని మాలలే గాక 
మాదిగలు కూడా పాల్గొన్నారు. తమలో ఇంతకు ముందున్న భేదాభిప్రాయాలు పాటించ 
కుండా కలిసి మెలిసి మెలిగారు. వీరంతా తీర్మానాలను అంగీకరించుటలో, చేతులను 
ఎత్తి ఆమోదం తెలుపడంలో సంయుక్తగా వ్యవహరించారు. అలాగే నీళ్ళు కూడా 
కలిసి త్రాగారు. ఇలా శాఖా భేదాలు పాటించకుండా మాల మాదిగలు సోదరులుగా 
మెలగాడాన్ని హైదరాబాద్‌ బులిటెన్‌ పత్రిక ఎంతగానో కొనియాడింది. అనాటి సభలోనే 
భాగ్యరెడ్డి వర్మ, సంపంగి లక్ష్మీపతి, గోకుల చెన్నయ్య - సార్దంటు -నౌబత్‌ పాహడ్‌; 
సజ్జ దుర్గయ్య, జి.ఆర్‌. సేవక్‌దాస్‌- మంత్రి సదరు మహాసభ, సోడె పెంటయ్య, 
గంట ఇస్తారి, మెట్టు వెంకట్‌ రాజులు- మంత్రి సదరు మహాసభ తదితరులు పాల్గొని 
ఎలాంటి గొడవలు తలెత్తకుండా కలిసి మెలిసి పనిచేశారు. అలాగే అరుంధతీయులు 
చేస్తున్న పోరాటాన్ని వారి హక్కుల సాధనకు మాలలు కూడా తోడ్పాటునందించేందుకు 
అంగీకరించారు. వీటన్నితోపాటుగా ఉభయ పక్షాల వారు ఐక్యమత్యంగా మెలుగుతూ, 
పరస్పరం సహాయ సహకారాలు అందజేసుకుంటూ ([్రేమానురాగాలను 
పెంపొందించుకునేందుకు తీర్మానించుకున్నారు. ఉభయ పక్షాలను ఏకం చేసి వారి 
యందు పరస్పర (ప్రేమను పెంపొందించేందుకు ఆదిహిందూ మహానాటి నాయకుడు 
భాగ్యరెడ్డి వర్మ చేపట్టిన చర్యలకు అక్కడ పాల్గొన్న వారందరి ఆమోదం లభించింది. 
25 సంవత్సరాల ఆది- హిందూ ఉద్యమంలో ఈ రోజు చరిత్రాక్షరాలతో నిలిచి 
పోతుందని సదస్యులు ఎంతగానో కొనియాడారు. “అస్పృశ్యత” అనే అంశంపై 
1922 మే 27వ తేదీన భాగ్యరెడ్డి వర్మ పూనికతో హైదరాబాద్‌లోని థియోసాఫికల్‌ 
సోసైటి హాలులో ఒక సదస్సు నిర్వహించబడింది. ఈ సదస్సులో రాజమండ్రికి 
చెందిన పండితులు గానాల రామమూర్తి అస్పృశ్యత అనే అంశంపై తెలుగులో 
అద్భుతంగా ఉపన్యసించాడు. సభకు ఎల్‌. ఎం.పి. డాక్టర్‌ యన్‌. రామస్వామి నాయుడు 
అధ్యక్షత వహించాడు. ఈ సభకు ఆది హిందువులు అధిక సంఖ్యలో హాజరుకావాలని 
కోరుతూ భాగ్యరెడ్డి వర్మ ఒక ప్రకటనను విడుదల చేశాడు. ఈ (ప్రకటనను రెసిడెన్సీ 
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రోడ్డులోని అలెగ్జాండ్రా (ప్రెస్‌లో తెలుగు, ఇంగ్లీషు భాషల్లో ముద్రిపించాడు. 1921 
ఏప్రిల్‌ ఒకటో తేదీన బెజవాడలో అఖిలభారత విశ్వకర్మ మహాసభ మహాత్మాగాంధీని 
సన్మానించింది. ఈ సన్మాన సభ ఆహ్వాన సంఘాధ్యక్షుడిగా గానాల రామమూర్తి 
వ్యవహరించారు. 

నిజాం ప్రభుత్వం వెట్టి (బేగారి)ని నిషేదిస్తూ ఉత్తర్వు జారీ చేసినందుకు కృతజ్ఞత 
తెలిపేందుకు 1923 ఏప్రిల్‌ 18న సభ జరుపాలని నిర్ణయించారు. ఈ సభను 
ప్రైమ్‌ థియేటరులో నిజాం రాష్ట్ర మహానాటి ఆది ఆంధ్ర జనసంఘము తరపున 
రాయ బాలముకుంద్‌ అధ్యక్షతన నిర్వహించారు. ఈ సంఘం కేవలం మాలకులస్తులకే 
చెందినదయినప్పటికీ మాలమాదిగ మధ్య బేధాభిప్రాయాల నివారణకు కృషి చేసింది. 
సంఘంలో రాగం రాజయ్య, చిత్తారయ్య, గడ్డం డాకయ్య, మటూరి రామయ్య, కట్ట 
నారాయణ సదర్‌ పంచ్‌ సభ్యులుగా ఉండేవారు. ఈ సభతో భాగ్యరెడ్డి వర్మకు పరోక్షంగా 
సంబంధముండేది. సంఘంలో పనిచేసిన వారందరూ (దాదాపు) భాగ్యరెడ్డి వర్మ 
అనుయాయులే. 


హైదరాబాదు నిమ్నజాత్యుద్ధరణ సంస్థః 

హైదరాబాద్‌ డిప్రైసెడ్‌ క్లాసెస్‌ మిషన్‌ సోసైటీ ఆధ్వర్యంలో నిమ్నజాతుల 
వారి పిల్లల కోసం గౌలిగూడ (రాత్రి పాఠశాలతో సహా) సుల్తాన్‌షాహీ, ధూల్‌పేట, 
గన్‌ఫౌండ్రీల్లో పాఠశాలలు ఏర్పాటు చేయబడ్డాయి.. బ్రిటిష్‌ పాలిత ప్రాంతంలోని 
అస్పృశ్యుల్లో ఉన్నంత మంది అక్షరాస్యులు మొత్తం నిజాం ప్రాంతంలో కూడా లేరని 
ఇందుకు ప్రభుత్వం అనుసరిస్తున్న విధానాలే కారణమని ఈ సంస్థ భావించేది. 
ప్రజలకు విద్యా బుద్దులు చెప్పించడంలో తమ వంతు భాగంగా వి. ఆర్‌. నాయక్‌, 
రాయెబాల ముకుంద్‌, బిష్వేష్వర్‌ నాథ్‌, భాగ్యరెడ్డి వర్మలు వితరణ శీలురనుంచి 
విరాళాలు సేకరించి ఈ పాఠశాలలను నడిపించేవారు. విరాళాలను కేవలం డబ్బు 
రూపేణ మాత్రమే గాకుండా ఫర్నిచర్‌, ఇతర సుదపాయాల ద్వారా కూడా 
అంగీకరించేవారు. ఈ స్మూల్స్‌ని నడపడం రాను రాను ఆర్థికంగా చాలా భారం 
కావడంతో ఈ సంస్థను ఆదుకోవాలని పత్రికలు, కరపత్రాల ద్వారా విజ్ఞప్తి 
చేసుకున్నారు. బుద్ధజయంతి సందర్భంగా ఏర్పాటు చేశారు. పాత బ్రిడ్జ్‌ దగ్గరలోని 
చంద్రికపురంలో గల “శ్రీరంగ విలాస గృహం”లో బత్తుల సోదరుల నేతృత్వంలో 
ఈ సంస్థ ఏర్పడింది. దీనికి భాగ్యరెడ్డి వర్మ ముఖ్య సలహాదారుగా ఉండేవారు. ఈ 
సభకు సేవూరి బాలలింగం అధ్యక్షత వహించాడు. దీనితోబాటుగా సెంట్రల్‌ 


బెల్లంకొండ సంపత్‌కుమార్‌ 77 


ఆది-హిందూ సోషల్‌ సర్వీస్‌ లీగ్‌ థియోసాఫికల్‌ సోసైటీ, ది పంచమ - ఆంగ్ల 
మానపత్రిక, దక్కన్‌ హ్యుమనిటేరియన్‌లీగ్‌, మాతంగ సభ, మాన్యసంఘం, ఆది- 
హిందూ (పైమరీ స్కూల్‌, ఆదిహిందూ పంచాయతీ శాఖ ఆర్య సమాజ్‌, 
జగన్మిత్రమండలి జీవరక్షా జ్ఞాన ప్రచారక మండలి, విజ్ఞాన ప్రచారిణి గ్రంథమండలి, 
బ్రహ్మసమాజ్‌, ప్రార్థనా సమాజ్‌, స్వస్తి దల్‌, హిందూ సంఘం 1924 మొదలగు 
సంస్థలు కూడా దళితుల అభ్యున్నతికి కృషి చేశాయి. 

ఇప్పటికయినా తెలంగాణ దళిత చరిత్రను క్రోడీకరించిరాబోవు తరాలకు స్పూర్తి 
ప్రదాతగా నిలవాలి. 


- తెలంగాణ సాపొత్య ప్రత్యేక సంచిక : జనవరి-మార్చి 2003 
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తెలంగాణ వైతాళికుడుగా 
వట్టికోట ఆశ్వారున్వామి 


(ఫిబ్రవరి 5, 2007 ఆళ్వారు స్వామి 46 వర్ధంతి సందర్భంగా ప్రత్యేక వ్యాసం) 


- ఆన్‌. రేభుగోసార్‌ 


ఆశ్వారున్వామికి పూర్వంగం 

భూసావమ్య, రాచరిక సమాజాలలో భూస్వామినీ రాజునూ మేల్కొలపడానికి 
స్తోత్రపాఠాలు పాడేవ్యక్తిగా ఉనికిలోకి వచ్చిన వృత్తి వైతాళికుడు. ఆ పదాన్నే ఆధునిక 
సమాజాలలో ప్రజలను చైతన్యపరచిన తొలితరం ఆలోచనావరులను, మేధావులను, 
ప్రచారకులను, సామాజిక కార్యకర్తలను, ప్రజానాయకులను ఉద్ధేశించి కూడ వాడడం 
జరుగుతున్నది. సర్వసాధారణంగా భూస్వామ్య, రాచరిక, మధ్యయుగ సమాజాలు 
పెట్టుబడిదారీ, ప్రజస్వామిక, ఆధునికి సమాజాలుగా మారే పురుటినొప్పులు 
పడుతున్నప్పుడు ఆ మార్చును త్వరితం చేసిన, గానం చేసిన, ఆ మార్పుకు విస్త ల్‌ 
ప్రజాసంఘీభావం సమకూర్చి పెట్టిన మేదావులను, బుద్ధిజీవులను, సృజనకర్తలను 
వైతాళికులని పిలవడం జరుగుతున్నది. 

యూరోపియన్‌, అమెరికన్‌ సమాజాలలో కూడ అటువంటి మార్పులు జరుగడం, 
ఆ మార్పులలో వైతాళికుల పాత్ర వారి నేపథ్యాల గురించి ఇక్కడ అప్రస్తుతంగాని, 
భారతీయ సమాజాలలోని వైతాళికుల గురించి అధ్యయనం చేస్తున్నప్పుడు వారి 
మధ్య తీవ్రమైన అంతరాలు, సామ్యాలు, భేదాలు, వారిలో ఒక్కొక్కరి ప్రత్యేకతలు 
ఆశ్చర్యం గొలుపుతాయి. బెంగాలీ సమాజంలోని రాజారామమోహనరాయ్‌ (1772 
- 1833), ఈశ్వరచంద్ర విద్యాసాగర్‌ (1820-1891), కేశవ చంద్రసేన్‌ (1838 
- 1884), రామకృష్ణ పరమహంస (1836- 1886), ల నుంచి, గుజరాతీగా 
పుట్టినా ఆర్య సమాజం ద్వారా హిందూ సమాజమంతా ప్రముఖుడైన దయానంద 
సరస్వతి (1834 - 1883), కోసాంధ్ర తెలుగు సమాజంలోని కందుకూరి వీరేశలింగం 
(1848-1919), రఘుపతి వెంకటరత్నం నాయుడు (1862-1939), గురజాడ 
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అప్పారావు (1861-1915) ల వరకూ ఈ భారతీయ వైతాళికుల సంప్రదాయం 
విస్తృతమైనది. సుధీర్హమైనది. దానికదిగా ప్రత్యేకంగా అధ్యయనం చేయవలసినది. 
అయితే దాదాపుగా ఆయా సమాజాలలోని వైతాళికులందరూ ఒక నిర్ధిష్ట సంపన్న 
విద్యాధిక వాతారణం నుంచి ప్రత్యేకమైన అవకాశాలతో వైతాళికులుగా ఎదిగారు. 
తమిళ సమాజంలో సుబ్రహ్మణ్య భారతి (1882-1921) మరాఠీ సమాజంలోని 
జ్యోతిబాపూలే (1827-1890), మలయాళీ సమాజంలోని నారాయణ గురు 
(1856-1928) వంటి వైతాళికులు మాత్రమే సంవదలోనో, కులంలోనో, 
అవకాశాలలోనో ఈ సంప్రదాయానికి మినహాయింపు. 

పట్టికోట అళ్వారుస్వామి (1915-1961)ని తెలంగాణ వైతాళికులలో ఒకరిగా 
చెప్పేటప్పుడు ఆయనకూడ ఈ మినహాయింపు కిందికే వస్తాడు. తెలంగాణ వంటి 
ఒక వెనుకబడిన ప్రాంతంలో, ఇరవయో శతాబ్ధపు తొలి అర్ధభాగంలో వైతాళికుడిగా 
ఎదిగేందుకు పట్టికోట అళ్వారుస్వామికి బ్రహ్మణ కుటుంబంలో పుట్టడం మినహా 
ఇతర ప్రత్యేకమైన అర్హతలేమీ లేవు. వంపారంపర్య ఆస్తి, అధికారం, తల్లిదండ్రుల 
ఉన్నత స్థానం, కుటుంబానికి బయటి ప్రపంచంతో సంబంధం, ఉన్నత విద్య, ఉద్యోగం 
సామాజికజీవనం - ఇవేవీ ఆయనకు అందివచ్చినవి కావు. వీటిలో కొన్ని ఆయన 
తన జీవితక్రమంలో, అనన్యసాధ్యమైన సాధనతో, కృషితో సంపాదించి ఉండవచ్చుగాని, 
ఇతర సమాజాలలో వైతాళికులుగా ఎదిగినవారికి ఉన్న ఇటువంటి అవకాశాలలో 
చాలా భాగం ఆయనకు పుట్టుకతో రాలేదన్నది ఒక వాస్తవం. 

అసలు ఇరవయో శతాబ్ది తొలి అర్ధభాగవు తెలంగాణ వాతవరణమే విశిష్టమైనది. 
దాని ప్రత్యేక లక్షణాలను సరిగా అర్థం చేసుకున్నప్పుడు మాత్రమే ఆ సమాజంలో 
వైతాళికుడి పాత్రకు ఉన్న విశిష్టత అవగతమవుతుంది. అనాటి తెలంగాణ ఒక 
భూస్వామ్య సమాజంగా ఉండింది. భారత ఉపఖండంలోకి బ్రిటిష్‌ వలస వాద 
ప్రవేశం వల్ల దిగుమతి ఆయిన అరకొర ఆధునికతా వాసనలు కూడ సోకని సంస్థాన 
ప్రాంతం నాటి తెలంగాణ. బ్రిటిష్‌ వారి నుంచీ, ఫ్రెంచి వారి నుంచీ కూడ తన 
కుటుంబ, ప్రభువర్గ విలాసాల కొరకు, కొంతవరకు హైదరాబాదు లోని కులీన 
వర్గాల కొరకు నిజాం ప్రభువులు ఆధునిక జీవనశైలులను స్వాగతించారుగాని అవి 
సంపన్నవర్గాలను దాటి కిందికి, కనీసం మధ్యతరగతి దాకా కూడా ప్రవహించలేదు. 
మతం, కులం, సంపద, భాష అనే ప్రధాన భూమికలపై నిలిచిన అంతరాల వ్యవస్థలో 
పిరమిడ్‌ పైన నిరంకుశ ప్రభువు మీర్‌ ఉస్మాన్‌ ఆలీఖాన్‌ ఉండగా ఆ క్రింది వరుసలలో 
వేరు వేరు స్థాయిలలో, అనేక పేర్లతో” పిలవబడిన ప్రభు వంశ ఆకగ్రితులు, 
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భూస్వాములు ఉండేవారు. ఈ భూస్వామ్య వ్యవస్థను యాధాతథంగా ఉంచి, సంరక్షిస్తూ 
కప్పం వసూలు చేసుకున్నది మిగిలిన భారతదేశంలో రాజ్యం చలాయించిన బ్రిటిష్‌ 
వలసవాదం. అందువల్ల నాటి తెలంగాణ అటు వలసవాదం కిందా, ఇటు భూస్వామ్యం 
కిందా నలిగిపోతూ ఉండింది. 

నాటి తెలంగాణలో రెండు ప్రధాన జీవనదులు ఉండి, సారవంతమైన భూమి 
ఉన్నప్పటికీ, అతికొద్ధిభాగం మినహా ఆధునిక నీటిపారుదల సౌకర్యాలను, 
వ్యవసాయోత్పత్తి పద్ధతులను ఎరగదు, పారిశ్రామికాభివృద్ధి హైదరాబాదు నగరానికీ, 
సంస్థానంలోని మరి ఒకటిరెండు నగరాలకూ మినహా ఇతర చోట్ల తెలియదూ. 
ఆధునిక విద్యా, వైద్య, రవాణా అవకాశాలేవీ నాటి సమాజానికి తగినంతగా కాదు 
సరిగదా, నాటికి బ్రిటిష్‌ ఆంధ్ర ప్రాంతంలో ఉన్నంతగా కూడా లేవు.” 

ఈ విధంగా అనాటి తెలంగాణ సమాజం అనేక రకాలుగా వెనుకబాటుతనాన్ని 
అనుభవిస్తుండింది గనుక, తన ప్రజ్ఞాపాటవాలను, సృజనాత్మకతను సంపూర్ణంగా 
వికసింపజేసుకునే అవకాశాన్ని కోల్పోయి ఉండింది గనుక, ఆ సమాజంలో వైతాళికుడి 
పాత్ర చాలా అవసరమయినది, లోతయినది. విస్తృతమయినది. ఆ వైతాళికుడు 
కేవలం ఏదో ఒక రంగంలో మాత్రమే తన శక్తియుక్తులు ప్రదర్శిస్తే సరిపోయేది 
కాదు. ఆ సమాజం ఆ వైతాలీకుడి నుంచి అనేక రంగాలలో కృషిని ఆశించింది. ఆ 
వైతాళికుడు నవ్యసాచి కావాలని ఆశించింది. 

మాడపాటి హనుమంతరావు (1885-1970), అదిరాజు వీరభద్రరావు 
(1892-1973), సురవరం ప్రతాపరెడ్డి (1896-1953) వంటి తొలితరం తెలంగాణ 
నాయకుల బహుముఖకృషికి కారణం ఇదే. తెలంగాణ వైతాళికులందరూ సామాజిక, 
రాజాకీయ, సాహిత్య, మత, సాంస్కృతిక రంగాలన్నిటిలోనూ పనిచేయవలసి వచ్చింది. 
రచయితలుగానూ, ఆ రచనల ప్రచారకులుగానూ ఉండవలసివచ్చింది. సాంఘిక 
కార్యకర్తలు గానూ, ఉపన్యాసకులుగానూ, రాజకీయ కార్యకర్తలుగానూ కూడా 
ఉండవలసివచ్చింది. 

మరోమాటల్లో చెప్పాలంటే, ఒక భూస్వామ్య సమాజంలో సహజమైనదిగా 
కనడే మానసిక, శారీరక శ్రమవిభజనను వాళ్లు తుడిచేయవలసి వచ్చింది. మేధో 
శ్రమకూ, శారీరక శ్రమకూ మధ్య గీసి ఉన్న అసహజమైన విభజనరేఖ అఖాతంగా 
మారిపోయిన ఇవాళ్టీ స్థితి నుంచి చూస్తే, ఆ విభజనరేఖను తుడిచేయడానికి ఒక 
శతాబ్ధం వెనుక వారు జరిపిన అటువంటి కృషి ఎంత మహత్తరమైనదో, ఎంత 
అపూర్వమైనదో అర్థమవుతుంది. 
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అటువంటి బహుముఖ కృషి చేసిన, (శ్రమ విభజనను తుడిచేసిన తెలంగాణ 
వైతాళికులలో వట్టికోట అళ్వారుస్వామికి మరింత ప్రత్యేకత ఉంది. ఆయన తాను 
చేసిన పనులు కేవలం సామాజిక అవసరాలను తీర్చడంగా మాత్రమే కాక, పరిస్థితులు 
తోసినందువల్ల మాత్రమే కాక, ఇతర వైతాళికులకన్న ఎక్కువ అవగాహనతో, ఎక్కువ 
చైతన్యపూర్వకంగా చేసినట్టనిపిస్తుంది. ఆ ప్రత్యేకతకు కారణమైనవి ఆయన జీవితం, 
ఆయన కృషి, ఆయన ప్రభావం. 


ఆళ్వారుస్వామి జీవితం 

తెలంగాణ వైతాళికుడిగా ఆళ్వారుస్వామిని అంచనా కట్టే ముందు ఆయన 
జీవితం గురించీ, కృషి గురించీ, ప్రభావం గురించీ స్టూలంగానైనా తెలుసుకోవాలి. 

ఆళ్వారుస్వామి నల్లగొండ జిల్లాలోని సక్రేకల్లు సమీపంలోని చెరువు మాధవరం 
అనే గ్రామంలో ఒక నిరుపేద బ్రహ్మణ కుటుంబంలో పుట్టాడు. చిన్ననాటనే తండ్రి 
చనిపోగా, పరాయి ఇళ్లలో పంటలు చేసిపెట్టి, పనులు చేసి, ఒక రకంగా సేవక - 
యాచక వృత్తిలో పొట్ట పోషించుకోవలసినవచ్చింది. అందువల్ల ప్రాథమిక దశలో 
కూడా నియత విద్య అభ్యాసానికి ఆయన నోచుకోలేదు. పదమూడు పద్నాలుగేళ్ళ 
వయస్సులో సూర్యాపేటలో గ్రంథాలయం ద్వారా ఆయనకు ప్రపంచంతో పరిచయం 
మొదలయింది. సొంతంగా తెలుగు మాత్రమే కాక ఇంగ్లీషు కూడా నేర్చుకున్నాడు. 
ఈ క్రమంలోనే నక్రేకల్తు, సూర్యాపేట, కందిబండలలో ఇళ్లలో వంటపనులు, 
బెజవాడలో హోటల్‌ సర్వర్‌ వృత్తి, హైదరాబాదులో ్రూఫ్‌రీడర్‌ పని వంటి అనేక 
జీవన వ్యాపారాలు చేశాడు. చివరకి, బహుశా 1936 - 37 ప్రాంతాలలో 
హైదరాబాదు చేరి గోల్కొండ పత్రికలో ఫ్రూఫ్‌రీడర్‌ ఉద్యోగంలో చేశాడు. 

అప్పటి వరకూ గడిపిన జీవితం మాత్రమే ఆయన సొంతం అనుకోవాలి. 
అప్పటి నుంచి 1961 ఫిబ్రవరిలో మరణించే వరకూ ఆయన జీవితమంతా బహిరంగ 
సామాజిక జీవితమే. ఆ ఇరవైమూడు, ఇరవై నాలుగేళ్లలో జైలు జీవితానికి మూడేళ్లపైగా 
ఖర్చయిపోగా, మిగిలిన రెండు దశాబ్దాలలో ఆయన చేసిన పనులు రాశి రీత్యా 
చూసినా, వాసి రీత్యా చూసినా అసాధారణమైనవి. 

ఆ ఇరవై ఏళ్లలో ఆయన కథకుడిగా, వ్యాసకర్తగా నవలారచయితగా, 
విమర్శకుడిగా, కవిగా, ఉపన్యాసకుడిగా, పత్రికా రచయితగా, పత్రికా సంపాదకుడిగా, 
ప్రచురణకర్తగా, పుస్తకాల అమ్మకందారుగా, పరిశోధకుడిగా, (గ్రంథాలయ 
నిర్వాహకుడిగా, మొట్టమొదటి సూచీ గ్రంథాలయ స్థాపకుడిగా ఒక్కమాటలో 


82 తొలినాళ్ళ సోయి 


చెప్పాలంటే, అక్షరంతో, మాటతో సంబంధం ఉన్న పనులన్నీ చేశాడు. స్టేట్‌ కాంగైస్‌, 
అర్యసమాజం, ఆంధ్రమహాసభ, కమ్యూనిస్టుపార్టీ, అభ్యుదయ రచయితల సంఘం, 
తెలంగాణ రచయితల సంఘం వంటి సామాజిక రాజకీయ సాహిత్య సంస్థలన్నిటి లో 
కార్యకర్తగా, నాయకుడిగా పనిచేశాడు. ఆల్‌ హైదరాబాద్‌ ట్రేడ్‌ యూనియన్‌ కాంగ్రెస్‌, 
గుమస్తాల సంఘం, రిక్షా కార్మికుల సంఘం, రైల్వే ఉద్యోగుల ఆందోళన వంటి 
కార్మికోద్యమ సంస్థలకు నాయకత్వం వహించాడు. బహుశా తెలంగాణలో తొట్టతొలి 
పౌరహక్కుల పరిరక్షణా కార్యక్రమాన్ని నిర్వహించాడు. తెలంగాణ రైతాంగ సాయుధ 
పోరాట విరమణ తర్వాత బహుశా నిర్లిప్తతతో కమ్యూనిస్టు పార్టీకి దూరమైనా, 1959లో 
కేరళలో సంబూద్రిపాద్‌ మంత్రివర్గాన్ని కేంద్రప్రభుత్వం బర్తరఫ్‌ చేయగానే, అందుకు 
నిరసనగా మళ్లీ కమ్యూనిస్టు పార్టీలో చేరాడు. 

ఇన్ని రంగాలలో, ఇంత బహుముఖంగా విస్తరించిన ఆయన వ్యక్తిత్వాన్ని 
సమగ్రంగా అంచనా కట్టవలసిన పని ఇంకా మిగిలే ఉంది. 


ఆళ్వారుస్వామి కృషి 

పైనే చెప్పినట్లు ఆళ్వారుస్వామి నలభైఐదు సంవత్సరాల జీవితంలో మొదటి 
ఇరవై సంవత్సరాలు బతుకు తెరువు వెతుక్కోవడంలోనే గడిచిపోయాయి. మూడు 
సంవత్సరాలకు పైగా జైలు నిర్భంధంలో గడిచాయి. అంటే ఆయనకు సామాజిక 
కృషి సాగించడానికి నిండా ఇరవైరెండు సంవత్సరాలు కూడా దొరకలేదు. ఆ 
ఇరవైరెండు సంవత్సరాల కాలంలోనే ఆయన సాగించిన సామాజిక, సాహిత్య, సంఘ 
నిర్మాణ కార్యక్రమాలు చూస్తే ఆయన ఎంత నిర్విరామంగా, ఎంత పట్టుదలతో, 
ఎంత విస్తృతంగా పనిచేశాడో తెలుస్తుంది. 

సామాజిక రంగంలో ఆయన ఆంధ్రమహాసభలో సాగించిన కృషి అందరికీ 
తెలిసిందే అయినా మళ్లీ ఒకసారి ఇక్కడ చెప్పుకోవడం అవసరం. ఆయన 
మొదటిసారిగా 1937లో నిజామాబాదులో జరిగిన ఆరవ ఆంధ్రమహాసభలో 
పాల్గొన్నాడు. ఆ ఆంధ్రమహాసభే తొలిసారిగా నిజాం బాధ్యతాయుత ప్రభుత్వం 
నిర్వహించాలని మనవి చేసి ఒక బహిరంగ రాజకీయ ప్రస్తావనకు నాంది పలికింది. 
ఆ మహాసభలో ఆయనకు పెద్ద పాత్రలేకపోవచ్చుగాని, ఆయన ఆ తర్వాత మల్మాపురం 
(ఏడవ ఆంధ్రమహాసభ, 1940), చిల్మూరు (ఎనిమిదవ ఆంధ్ర మహాసభ, 1941) 
భోవనగరి (పదవకొండవ ఆంధ్రమహా సభ 1944లలో [క్రియాశీలపా[త్ర 
నిర్వహించారు. ముఖ్యంగా భోనగిరి ఆంధ్రమహాసభకు ముందు అందులోని 
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ఇరుపక్షాలకూ మధ్య వచ్చిన ఘర్షణను నివారించడానికి అళ్వార్‌స్వామి చేసిన ప్రయత్నం 
“మీజాన్‌” పత్రికలలో అచ్చుకు కూడ ఎక్కింది. రెండు పక్షాల మధ్య వచ్చిన వివాదాన్ని 
గాంధీ సహాయంతో పరిష్మరించుకోవాలని ఆయన సూచించారు. ఆ క్రమంలో ఆయన 
రాసిన సుదీర్హ వ్యాసాలు 'మీజాన్‌'లో అచ్చయ్యాయి. ఇక చీలిక తప్పనప్పుడు, ఆయన 
అప్పటికి ఇంకా కమ్యూనిస్టుపార్టీ సభ్యుడు కానప్పటికీ, కమ్యూనిస్టుల నాయకత్వంలోని, 
రావి నారాయణరెడ్డి అధ్యక్షతలోని ఆంధ్రమహాసభవైపే ఉండిపోయారు. ఆ చీలిక 
జరిగిన 1944 నుంచి కడివెండిలో కాల్పులు జరిగిన 1946 జులై 4 దాక, ఆ 
తర్వాత కూడా చాలా చోట్ల ఆయన రావి నారాయణరెడ్డి, బద్ధం ఎల్లారెడ్డిలతోపాటు 
ప్రధానవక్తగా కూడా ఉన్నాడని ఆధారాలున్నాయి. బహుశా 1944 నాటికే ఆయనలో 
కమ్యూనిస్టు భావాలు బలపడినట్లు కనిపిస్తుంది. అందువల్లనే 1944లోనే గుమస్తాల 
సంఘం ఏర్పాటు చేయడం, దాని బాధ్యతలు నిర్వహించడం జరిగి ఉంటుంది. 
అధికారికంగా మాత్రం ఆయన 1945లోనే కమ్యూనిస్టుపార్టీలో చేరినట్లు 
ఆధారాలున్నాయి. 

ఒకవైపు ఆంధ్రమహాసభ కార్యకర్తగా పనిచేస్తూనే ఆయన తొలిరోజుల్లో స్టేట్‌ 
కాంగ్రెస్‌ సత్యాగ్రహంలో కూడా పాల్గొన్నాడు. అందులో భాగంగా జైలు నిర్భంధాన్ని 
కూడా అనుభవించాడు. కమ్యూనిస్టుపార్టీ కార్యకర్తగా ఉన్నప్పుడు కూడా ఆయనలో 
గాందీ పట్ల అభిమానం కొనసాగినట్టై కనబడుతుంది. అయితే, బ్రిటిష్‌ ఇండియాలో 
స్వాతంత్ర్యం అనబదేది వచ్చి, తెలంగాణలో రైతాంగ సాయుధపోరాటాన్ని విరమించిన 
తర్వాత ఆయనకు అన్ని రాజకీయవక్షాల ఆచరణతోనూ అసంతృప్తి 
ఏర్పడినట్టనిపిస్తుంది. రామప్ప రభసిలో 1957 ఆగష్టు 15 గురించిరాస్తూ, 
“నాటిపాలకులు, సంపన్నులు పాలితులను, ఖీదలను హింసించడం, దోచుకోవడం 
హక్కుగాను, అధికారంగాను, చట్టరీత్యా పొందిన పరంగాను బాహాటంగా చెప్పుతూ 
చేశారు. అందువల్ల వారి వాదంలోని అసహజత్వాన్ని బాధితులు బాహాటంగా, బలంతో 
ఎదుర్శొని, వారి బూటకాన్ని లోకానికి చాటారు. వారి ఆటలను కట్టివేశారు. వారి 
జాతకాలను మార్చి వేశారు. వారి చట్టాలను చెత్తబుట్టల్లో చేర్చారు. వారి 
నిజస్వరూపాలను నగ్నం చేశారు. వారి పశుశక్తిని భగ్నం చేశారు. కాని నేటి పరిస్థితులు 
వేరు.“ నేషనల్‌ షోలిజం” పేర హిట్లర్‌ ప్రపంచాన్ని మింగ చూచాడు. ‘కంట్రోల్‌ 
డెమోక్రసీ’ పేర నాసర్‌ నాయకత్వం చేపట్టాడు. “ప్రజల ప్రజాస్వామ్యం” పేర మార్చిజం 
ముద్రతో, కమ్యూనిస్టులు మనుషుల విలువలను మంట కలుపుతున్నారు. దేశాన్నికుల, 
ముఠా, ప్రాంత,భాషా భేదాలను “గాంధీ వారుసులు’గా కాంగ్రెసువారు రేకెత్తిస్తున్నారు. 
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నాడు రాజ్యాలను, రాజరికాలను నిలబెట్టుకోవడానికి ప్రజలపై దౌర్జన్యాలు సాగితే 
నేడు ప్రజల పేర, ప్రజలకొరకు, ప్రజాప్రతినిధులుగా ప్రజలపై దౌర్జన్యాలు 
జరుగుతున్నాయి. ప్రజలను మభ్యపెట్టుతున్నారు. అని రాశారు. 

అట్లా ఒకవైపు, ఆంధ్రమహాసభ, మరొకవైపు స్టేట్‌ కాంగ్రెస్‌ పనులు చేస్తూనే 
ఆయన దేశోద్దారక (గ్రంథమాల పేరుతో పుస్తక ప్రచురణ సంస్థను కూడా 1938లోనే 
ప్రారంభించాడు. 1942లో నిర్భంధం వల్ల ఆగిపోయి, 1943లో విడుదల తర్వాత 
కూడా ఇతరపనుల ఒత్తిడి వల్ల పునరుద్ధరించ లేకపోయిన గ్రంథమాలను 1951లో 
రెండోసారి జైలు నుంచి విడుదల అయిన తర్వాత పునరుద్ధరించాడు. ఈ రెండు 
విడతలలో కలిసి ముప్పై పుస్తకాలు ప్రచురించాడు. వాటిలో తెలంగాణ పాఠకుల 
కోసం అవసరమైన పుస్తకాల అనువాదాలూ ఉన్నాయి. స్వతంత్ర రచనలూ ఉన్నాయి. 
వాటిని తెలంగాణ గ్రామీణ ప్రాంతాలలో పాఠకులు ఉన్న దగ్గరికల్లా వెళ్లి ప్రచారం 
చేశాడు. 

ఆళ్వారుస్వామి రచనలన్నీ విశిష్టమైనవే గాని ఇంత వరకూ ఎక్కువగా వెలుగు 
ప్రసరించని 'రామప్పరభసి వ్యాసాల గురించి ప్రత్యేకంగా చెప్పవలసి ఉంది. ఆయన 
చివరి రచనలలో ఒకటి, మరణానంతరం పుస్తకరూపంలో వచ్చినది 'రామప్పరభసు. 
ఇది మచిలీపట్నం నుంచి వెలువడే తెలుగు విద్యార్థి మాసపత్రికలో 1956-57లో 
శీర్షికగా అచ్చయి, 1984లో పుస్తక రూపం ధరించింది. అటు అప్పటి వరకూ 
తాను సభ్యుడిగా ఉండిన కమ్యూనిస్టు పార్టీకి రాజీనామా చేసి, ఇటు స్వాతంత్ర్యానంతర 
గాంధీవాదంతో నిరాశచెంది, ఒకరకంగా నిర్లిప్తతలోకి ప్రయాణించిన మేథావి 
అభిప్రాయాలుగా ఈ వ్యాసాలు కనబడతాయి. మరొక దశాబ్ధం తర్వాత ఈ దేశంలో 
పాలక కాంగ్రెస్‌పార్టీకి, కమ్యూనిస్టుపార్టీల దిగజారుడుకూ వ్యతిరేకంగా వచ్చిన 
తిరుగుబాటుకు ఒక భవిష్య సూచనగా ఈ వ్యాసాలకు చాలా ప్రాధాన్యత ఉంది. 


అళ్వార్‌ స్వామి ప్రభావం 

ఆళ్వారుస్వామి ప్రభావం ఆయన సహరచయితల మీద, తర్వాతి తరం 
రచయితల మీద, తెలంగాణ ప్రత్యేక ఆస్తిత్వం గురించి ఆలోచించే అందరిమీదా 
గణనీయంగా ఉంది. నిజానికి ఆయన ప్రభావం ఆయన మరణానంతరమే ఎక్కువగా 
ఉందన్నాా పెరుగుతున్నదన్నా అతిశయోక్తి కాదు. ఆయన రచనల గురించీ, కృషి 
గురించీ చెప్పుకోవడం, మననం చేసుకోవడం, దాన్ని ఆదర్శంగా గ్రహించడం ఇటీవల 
కాలంలో చాలా ఎక్కువగా జరుగుతున్నది. తెలంగాణ ప్రజాజీవితాన్ని ప్రతిభావంతంగా 
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నవలలకెక్కించిన రచయితగా, తెలంగాణ భాషను సజీవంగా అక్షరాలకెక్కించిన 
కథకుడిగా, గ్రంథాలయోద్యమ కార్యకర్తగా, తెలంగాణ చరిత్ర పరిశోధనపై ఆసక్తి 
ప్రేరేపించిన వ్యక్తిగా ఆయన ప్రభావం ఇప్పుడు మరింతగా, మరింత ఎక్కువ మందికి 
అవగాహనకు వస్తుంది. 


పునః పునరాగమనమే వైతాళికుడి సారం 

కొనసాగుతున్న, విస్తరిస్తున్న ప్రభావమే ఆళ్వారుస్వామి వైతాళికుడనడానికి 
ప్రబలమైన నిదర్శనం. ఒక మేధావి వైతాళికుడైనప్పుడు మాత్రమే అతని గురించి 
మళ్లీ, మళ్లీ చర్చ జరుగుతుంది. ఆయన భావాలు ఎంత సంబద్ధమైనవో, ఎంత 
సార్వకాలికమైనవో మళ్లీ మళ్లీ కనిపిస్తూ ఉంటుంది. ఆయన ఒక ఉదాహరణ 
ప్రాయమైన, ఆదర్శ ప్రాయమైన చిహ్నంగా మారిపోతాడు. ఆ చిహ్నం నుంచి 
ఎప్పటికప్పుడు కొత్తకొత్త అర్థాలు గ్రహించడానికి, నిన్న కనిపించకుండా ఉండిపోయిన 
వెలుగులు ఇవాళ [గ్రహించడానికి ప్రయత్నాలు జరుగుతూ ఉంటాయి. ఆయన రచనల 
గురించీ, కృషి గురించి ఇంకా ఇంకా ఎక్కువగా తెలుసుకోవాలని కొత్త తరాలలో 
ఆకాంక్షలు పెల్లుబుకుతూ ఉంటాయి. 

ఒక సమాజపు వైతాళికుడి పని తన సమకాలిన సమాజంలో, తన స్థలకాల 
పరిమితులలోపల మాత్రమే జరగదు. వైతాళికుడిగా ఉండడమంటేనే ఆ వ్యక్తి పునః 
పునరాగమిస్తూనే ఉన్నాడు. ఆయన రచనల అధ్యయనం అవసరం. ఆ రచనల 
మీద ఆసిక్తి రోజు రోజుకూ ఎక్కువవుతున్నాయి. ప్రస్తుతం విస్తరిస్తున్న తెలంగాణ 
ప్రత్యేక ఆన్మిత్వ ఆక్షాంక్షలు వట్టికోట ఆళ్వారుస్వామిని సగౌరవంగా 
సంస్మరించుకుంటున్నాయి. ఆయన స్మృతి నుంచి నేర్చుకోవలసినదెంతో ఉన్నదని 
గ్రహిస్తున్నాయి. తెలంగాణ సమాజం ఆళ్వారుస్వామిని అట్లా మళ్లీ మళ్లీ ఆహ్వానిస్తునే 
ఉంది. ఆయన తెలంగాణ వైతాళికుడనడానికి అంతకన్న పెద్ద రుజువు అవసరం 
లేదు. 


ఉపయుక్త గ్రంథాలు కొన్ని : 
కె. శ్రీనివాస్‌ (1999), తెలంగాణలో సాహిత్య పునర్వికాసం, పొట్టి శ్రీరాములు 
తెలుగు విశ్వవిద్యాలయానికి సమర్పించిన పిహెచ్‌డి సిద్ధాంత గ్రంధం, అముద్రితం. 
పట్టికోట అళ్వారుస్వామి (1952) జైలు లోపల సర్వోదయ (థైస్‌, సికింద్రాబాదు. 
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అధోఃసూచికలు 

1 వీరిలో ఈశ్వర చంద్ర విద్యాసాగర్‌, రామకృష్ణ పరమహంసలు మాత్రం 
పేదకుటుంబాల నుంచి వచ్చారు. విద్యాసాగర్‌ తన ఉన్నత విద్య ద్వారా, 
రామకృష్ణ పౌరోహిత్యం ద్వారా ప్రత్యేకమైన అవకాశాలు పొందారు. 

2. పాయోగాలు, ఉమ్రాలు, సంస్థానాలు ఎస్టేట్లు, ఇనాంలు, అగ్రహారాలు, 
సంస్థానాలు, మక్తేదార్లు, జాగీర్గార్లు, దేశముఖ్‌, దేశపాండ్యాలు వంటి అనేక 
పేర్లతో ఇవి ఉండేవి. 

3. కాకతీయునాటి నీటిపారుదల సౌకర్యాలను మినహాయిస్తే, ఆధునిక నీటిపారుదల 
- వ్యవసాయోతృత్తి సౌకర్యాలు నాటి తెలంగాణలో చాల తక్కువ. పదహారో 
శతాబ్దపు హుసేన్‌సాగర్‌, ఇబ్రహీంపట్నం చెరువు, 1920లలో నిర్మాణమైన 
ఉస్మాన్‌సాగర్‌, హిమాయత్‌ సాగర్‌, నిజాంసాగర్‌లలో నిజాంసాగర్‌ మినహా 
ఏదీ పెద్దఎత్తున ఆదునిక వ్యవసాయోత్పత్తికీ, వ్యవసాయంలో మిగులుకూ 
దారి తీసినవి కావు. 

4. వట్టికోట ఆళ్వారస్వామి సంపాదకత్వంలో వెలవడిన “తెలంగాణం” 
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వ్యాససంకలనం (1956లో గొబ్బూరు రామచంద్రరావు రాసిన “పారిశ్రామిక 
కార్మికులు” వ్యాసం ప్రకారం. 1951 నాటికి తెలంగాణ జనాభా 1,01,07,773 
కాగా, అందులో పారిశ్రామిక కార్మికుల జనాభా 64,000, అంటే 0.6 శాతం. 
అందులోనూ, కేవలం సింగరేణి బొగ్గు గనుల్లోనే 20,000 మంది పనిచేసే 
వారు గనుక, తెలంగాణలో ఇరవయో శతాబ్ది ప్రథమార్థబాగంలో 
పారిశ్రామికాభివృద్ధి ఎంత తక్కువగా ఉందేదో అర్థమవుతుంది. 

ఇరతయో శతాబ్ధపు తొలి అర్ధభాగం తెలంగాణలో అక్షరాస్యతా శాతం ఎంత 
అనే విషయంలో కచ్చితమైన గణాంకాలు దొరకడం లేదు. నాలుగు శాతం 
నుంచి పది శాతం వరకు ఎంతయినా ఉండవచ్చుననీ, మొత్తానికి పదిశాతం 
కన్న తక్కువేననీ లభ్యమవుతున్న ఆధారాలు చెపుతున్నాయి. వైద్య సౌకర్యాలు, 
రవాణా సౌకర్యాల విషయంలో హైదరాబాదు, ఒకటి రెండు నగరాల పరిస్థితి 
కొంత మెరుగుగాని, విశాలమైన తెలంగాణలో ఆ సౌకర్యాలు లేవు. 

ఆ కృషిలో ఒక ప్రథమ ప్రయత్నం సంగిశెట్టి శ్రీనివాస్‌, ఎన్‌. వేణుగోపాల్‌ల 
రచన “తెలంగాణ వైతాళికుడు వట్టి కోట ఆళ్వారుస్వామి సార్ధక జీవనం” 
(కవిలే ప్రచురణ - 2006) 

ధర్మవరంలో జరిగిన తొమ్మిదో ఆంధ్రమహాసభ (1942), హైదరాబాదులో 
జరిగిన పదవ ఆంధ్రమహాసభ (1943)లలో ఆళ్వారుస్వామి పాల్గొన్నట్టులేదు. 
బహుశా ఆ సమయంలో ఆయన జైలులో ఉండడం వల్ల హాజరయినట్టులేదు. 
లేదా, ఆయన పాల్గొని ఉంటే అందుకు సంబంధించి ఆధారాలు దొరకవలసి 
ఉంది. 

చాల అచ్చుతప్పులతో, గందరగోళంగా వచ్చిన ఈ పుస్తకానికి “మామాటి 
అనే పేరుతో తెలుగు విద్యార్థి ప్రచురణలు రాసిన ముందు మాటలో దీన్ని 
రామప్పరగడ అని కూడా ప్రస్తావించారు. ఈ పుస్తకంలో మొత్తం పదహారు 
వ్యాసాలున్నాయి. ఆ వ్యాసాలు తెలుగు విద్యార్థి పత్రికలో ఏ సంచిక నుంచి ఏ 
సంచిక వరకు వెలువడ్డాయో కూడ ప్రచురణ కర్తలు రాయలేదు. 


- తెలంగాణ సోయి : జనవరి - మార్చి, 2007 
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తెలంగాణ కవిత్వం - ప్రాపంచిక ధృక్పృథం 


- కాసుల స్రీరార రెట్ల 
లు 


తెలంగాణ కవిత్వానికి ఒక స్పష్టమైన ప్రాపంచిక ధృక్పథం ఉంది. ఇది 
సంకుచితమైందో, కేవలం రాష్ట్ర ఏర్పాటు ఆకాంక్షకు మాత్రమే పరిమితమైందో కాదు. 
అంతకు మించిన దృక్పథాన్ని అది వ్యక్తం చేస్తున్నది. నిర్దిష్టత నుంచి సార్వజనీనతను 
వ్యక్తం చేసే అత్యుత్తమ కవిత్వానికి తెలంగాణ ప్రాంతీయ కవిత్వం ఇవాళ్ల ఆదర్శంగా 
నిలుస్తుంది. ప్రపంచవ్యాప్తంగా మారిన పరిస్థితుల్లో తెలంగాణ కవిత్వం ప్రాసంగికత 
మరింత పెరిగింది. లాటిన్‌ అమెరికా దేశాల్లో ఊపందుకుంటున్న న్యూ లెఫ్ట్‌ 
ఉద్యమాలు, నేపాల్‌ రాజకీయ పరిణామాలు తెలంగాణ కవిత్వ ప్రాసంగికతను 
పెంచుతున్నాయి. 

కళ్లకు కనిపించే శత్రువు కన్నా కనిపించని శత్రువును ఎదుర్కోవడం ఇప్పుడు 
ప్రధానావసరంగా మారింది. ప్రపంచీకరణ వల్ల ఎదురవుతున్న సవాళ్లను ధీటుగా 
ఎదుర్మోవాల్సిన కర్తవ్యం మన ముందున్నదనేది ప్రపంచ రాజకీయాలు ఎప్పటి కప్పుడు 
మనకు గుర్తు చేస్తూనే ఉన్నాయి. సామ్రాజ్యవాదం అత్యున్నత రూపమే ప్రపంచీకరణ. 
ఈ ప్రపంచచీకరణకు వ్యతిరేకంగా అమూర్త ఆచరణలు పనికిరావనేది తెలంగాణ 
కవులు గుర్తించారు. నిర్దిష్ట కార్యాచరణ నుంచే దానికి ధీటైన జవాబు చెప్పగలమనే 
విషయాన్ని వారు పసిగట్టారు. ఆర్థిక పోరాటాలకు సైదోడుగా సాంస్కృతిక 
ఉద్యమాలను బలోపేతం చేయాల్సిన అవసరం ఉందని గమనించడం నేటి అవసరం. 
తెలంగాణ అస్తిత్వ ఉద్యమానికి ఆ కోణం బలంగా ఉంది. తెలంగాణ కవులు తెలిసో 
తెలియకో దీన్ని బలంగా వ్యక్తీకరిస్తున్నారు. తెలంగాణ అస్తిత్వ ఉద్యమానికి 
ప్రపంచీకరణ వ్యతిరేకోద్యమానికి మధ్య వైరుధ్యం ఏమీ లేదు. దాదాపు రెండూ 
ఒకటే. ఈ విషయాన్ని తెలంగాణ కవులు బలంగా వ్యక్తీకరించారు. 
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స్థానిక వనరులపై ఆధిపత్యం, స్థానిక సంస్కృతి పరిరక్షణ గురించి మాట్లాడడం 
ద్వారా ప్రపంచీకరణ వ్యతిరేక గళాన్ని తెలంగాణ కవులు ఎత్తుకున్నారు. శిరస్సు 
పేర శివకుమార్‌, గుడిహాళం రఘునాథం, సుంకిరెడ్డి నారాయణ రెడ్డి రాసిన “నల్ల 
వలసి దీర్భ కవిత మొత్తం సాంస్కృతిక వివక్ష గురించి మాట్లాడుతుంది. బహుశా 
తెలంగాణ కవిత్వంలో సాంస్కృతిక, సాహిత్య స్పృహను బలంగా వ్యక్తీకరించిన 
మొదటి కవిత ఇదే. అయితే తెలంగాణ సంస్కృతిని, ప్రత్యేకతను కీర్తిస్తూ, గౌరవిస్తూ 
చాలానే కవితలు వచ్చాయి. ఇదంతా తన ఉనికి వెతుక్కుంటూ నిర్దిష్టతను గుర్తించడం. 
ఈ నిర్దిష్టత నుంచే చేయాల్సిన యుద్దాలను బేరీజు వేసుకోవడం చూస్తాం. 
“పెయ్యంత నిటనిట పుట్టే జాగే ఇది 
ఏ కాసిని రవ్వలూ నా కంటబడ్డా 
పాణం పాణమంతా వీరీల గుందమయ్యే అడ్డే ఇది 
పాణదాహమంతా కరువు దీరే కయితే ఇది” 
(కరువు దీరే కయిత, ఆర్భ్యూబ్‌) 
అని తన నేల గురించి నిర్ధిష్టంగా పాదడం నిర్దిష్ట పరిష్కారాల కోసం అన్వేషణ 
ప్రారంభించడమే. 
“సమ్మక్క సారక్ళ జాతరలే చేస్తది 
బతుకమ్మ పాటలనే పాడుతూ ఉంటుంది 
కొమురెల్లి దేవున్ని కోర్మెలు తీర్భమంటది 
అయిలోని దేవునికి వట్నాలు ఏనివస్తది 
ఎముడాల రాజన్నకు కోదెలను కట్టేస్తది” 
(నా తెలంగాణ, టి. కృష్ణమూర్తి యాదవ్‌) 
అని కీర్తించడం ద్వారా తెలంగాణ కవులు పరాయి అధిపత్యాన్ని నిరసిస్తున్నారు. 
ఆత్మవిశ్వాసాన్ని ప్రోది చెసుకుంటున్నారు. 
“కచ్చురం వయనిస్తుంటే 
జీవితాన్ని అతి దగ్గరగా అనుభవిస్తున్నట్లుగా ఉందేది 
అనుభవాల అనుభూతులు స్థీరాస్తుల్లా మిగలేవి 
నాకు నిద్రెస్తున్నట్లు ఉండేది 
నిద్రలో న్వవ్న వివాంగంలో ఎగిరినట్లు ఉందేది” 
(కచ్చురం, తుమ్మల దేవరావ్‌) 
అని గత జ్ఞాపకాలను తీయగా నెమరేసుకోవడం వెనక్కి జారిపోవడం కాదు, 
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వర్తమాన దౌవ్వాన్ని దుస్థితిని నిరసించడం. గతాన్ని తలుచుకుంటూ వెనక్కి పోతున్నట్లు 
కనిపించినా, అది భవిష్యత్తు మార్గాన్ని అందిస్తుంది. మంచి భవిష్యత్తు కోసం తొవ్వలు 
తీసే అన్వేషణకు కారణమవుతుంది. 
“బతుకమ్మ - తెలంగాణ నేల పూల కవాతు 
అలికి ముగ్గులు పెట్టిన లోగిళ్ళు 
సింగారించుకున్న చెల్లెల్ల చేతి నైవుణ్యం 
వెలిసిన పూల పిరమిడ్ల ఇంద్ర ధనువులు” 
(నేల మీది చందమామలు, కాసుల లింగారెడ్డి) 
అని బతుకమ్మను తెలంగాణ సాంస్కృతిక చివ్నాంగా చేసుకుని 
నెత్తినెత్తుకోవడంలో మిగతా ప్రాంతాల నుంచి వేరువడి తన ప్రత్యేక ఆస్తిత్వాన్ని 
చాటుకోవడమే. ఇదంతా కవి అంతర్గత, బాహ్య వలసాధివత్యాలను వ్యతిరేకించే 
క్రమంలో చేసే కవితాగానమే. 
తెలంగాణ అస్తిత్వ ఉద్యమం సాహిత్యంలో మొదట వివక్షను ప్రశ్నించడంతో 
మొదలై, తమ తెలంగాణ అన్ని రకాలుగా మిగతా ప్రాంతాలకు భిన్నమైనదని 
చాటుకోవడం దాకా పయనించి, క్రమంగా ఒక ప్రాపంచిక ధృక్పథానికి మార్గం 
వేస్తున్నది. ఆ ప్రాపంచిక ధృకృథం అంతర్గత వలస పాలకుల అధిపత్యాన్ని 
నిరసించడంగా మొదలై అమెరికా సామ్రాజ్యవాదానికి దళారులుగా పనిచేస్తున్న 
పాలకవర్గాలను నిలదీయడంగా సాగుతున్నది. 
ఆంధ్ర వలసాధిపత్యానికి, అమెరికా సామ్రాజ్యవాదానికి మధ్య గల అవినాభావం 
సంబంధం గుట్టును తెలంగాణ కవులు విప్పుతున్నారు. ఆంధ్ర పాలకవర్గాలు అమెరికా 
సామ్రాజ్యవాదానికి దళారులుగా పని చేస్తూ తెలంగాణను దాని మార్కెట్‌కు అప్పగిస్తున్న 
వైనాన్ని వారు గుర్తించి వ్యతిరేకించారు. దాన్ని గుర్తించాడు కాబట్టే - 
“హంసవై వొస్తె చెరువు మావోదు 
దావామై వొస్తె చెలిమె మావోదు 
బేహోరివై వస్తివి 
భూవిరివై వస్తివి 
తెల్లోని మారేశమై వస్తివి గదరా” 
(దాలి, సుంకిరెడ్డి నారాయణరెడ్డి) 
అంటాడు. తెలంగాణ కవి. ప్రజా ఉద్యమాలకు నిలిచిన చరిత్ర తెలంగాణ 
కవులది. అందుకే అమెరికా సామ్రాజ్యవాదంపై, దానికి కొమ్ము కాస్తున్న పాలకవర్గాల 
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తీరుపై అంత స్పష్టంగా తెలంగాణ కవి పలకగలిగాడు. 
“వాదొక కీలుబొమ్మ 
వాడొక దిష్టిబొమ్మ 
వాడు ప్రపంచ విఫణి వీధుల్లో రాష్షాన్నే తాకట్టు పెట్టేవాడు 
వాడు అంకుల్‌ శామ్‌ చెప్పుల్లో చేతులు పెట్టీ 
తలకిందులుగా నడవాలని ప్రయత్నించేవాదు” 
(ఒక తైనాలీ మరియు మాయల ఫకీరు, వి.లోకేళ్వర్‌) 
అని మనపై పెత్తనం చేస్తున్న కీలుబొమ్మ ప్రభుత్వం ‘కీ ఎక్కడ వుందో 
కనిపెట్టినవాడు తెలంగాణ కవి. జూకంటి జగన్నాథం కవిత్వమంతటా స్థానికత 
ఉట్టి పడుతూ ప్రపంచీకరణ విషప్రభావాలను వ్యతిరేకించే లక్షణం కొట్టొచ్చినట్టు 
కనపడుతుంది. ప్రపంచీకరణ దుష్ప్రభావాల గురించి తెలంగాణ స్థానీయత నుంచి 
బలంగా మాట్లాడిన కవి ఆయన. “వాస్కోడిగామా డాట్‌ కామ్‌” కన్నా ముందు నుంచే 
ఆయన దీన్ని తన కవిత్వ దృక్పథంగా ఎంచుకున్నారు. 
అనిర్ధిష్టత, అమూర్త కార్యాచరణ ప్రపంచీకరణను వ్యతిరేకించేందుకు ఏ మాత్రం 
ఉపయోగపడదు. దానికి నిర్ధిష్ట కార్యాచరణ అవసరం. ఆ నిర్ధిష్ట కార్యాచరణను 
తెలంగాణ కవులు అందిస్తున్నారు. దాన్ని వ్యతిరేకించే క్రమంలో తమ వనరులపై 
తమకే హక్కును డిమాండ్‌ చేస్తున్నారు. తమ వనరుల వినియోగం పై తమ అధిపత్యాన్ని 
వాంఛిస్తున్నారు. 
తెలంగాణ కవికి స్పష్టమైన అవగాహన ఉంది. ఒక ధృక్చథం ఉంది. సైద్ధాంతిక 
నేపథ్యం ఉంది. ఈ పనిముట్లతో నిర్ధిష్టత నుంచి సార్వజనీనతను ప్రతిబింబించే 
కవితానైపుణ్యం ఉంది. 
“వలస మార్చెట్లు వెలిగివోతున్నాయ్‌ 
హోటల్లు, హోటల్లుగా రియల్‌ ఎస్టేట్లుగా 
వైభవోపేతంగా చందనాలు చబ్లుతున్నావ్‌!” 
(రెండు వలసలు, నుంకర రమేశ్‌) 
అని స్పష్టంగా తెలంగాణ కవి పలుకుతున్నాడు. 
తన ప్రాంతానికి సంబంధించిన ఏ ఒక్క పార్వ్వాన్నో కాకుండా సమస్త దేహాన్ని 
తెలంగాణ కవి తన సొంతం చేసుకుని ఒక సమగ్రతలోంచి స్థానీయతను చూస్తున్నాడు. 
సమస్యల చిత్తడిలోంచి గొంతెత్తి అరుస్తున్నాడు. మన సమస్యలకు ఎంత స్థానీయ 
కారణాలున్నాయో, అంతగా అంతర్జాతీయ కారణాలున్నాయనే ఎరుక నుంచి తెలంగాణ 
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కవి మాట్లడుతున్నాడు. స్థానీయ, అంతర్జాతీయ కారణాలకు మధ్య గల సంబంధాన్ని 
కనిపెట్టి కవిత కడుతున్నాడు. అందువల్ల నిర్ధిష్టత నుంచి ఆచరణ సాధ్యమైన 
కార్యక్రమాన్ని అందిస్తున్నాడు. తన ఆలోచనా శక్తికి కవితానైపుణ్యం తోడు చేసి 
మిగతా వారిని ఆహ్వానిస్తున్నాడు. 

తెలంగాణ కవిత్వం ఏడ్చుగొట్టు కవిత్వం కాదు. ప్రపంచవ్యాప్తంగా విస్తరిస్తున్న 
ఒకే ఒక అన్యాయానికి వ్యతిరేకంగా కాలు దువ్వి, కయ్యానికి సిద్దపడిన గోరుకొయ్య 
ఉత్పత్తి, ఉత్పత్తిసాధనాలు, పంపిణీ వ్యవస్థలపై అధిపత్యం సంపాదించడం ద్వారా 
ప్రపంచీకరణ మార్కెట్‌ను ఎదిరించడం సాధ్యమవుతుందనే ఎరుక తెలంగాణ కవికి 
ఉంది. తద్వారా ప్రపంచీకరణ నుంచి మనల్ని మనం కాపాడుకోవడం వీలవుతుంది. 
సాంస్కృతిక రంగంలో మొదలైన తెలంగాణ అస్తిత్వ ఉద్యమం బహుముఖంగా 
కొనసాగాల్సిన అవసరాన్ని తెలంగాణ కవిత్వం పట్టిస్తుంది. 


- తెలంగాణ సోయి : జనవరి - మార్చి 2007 
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వచన కవిత్వం గ్రామీణ జీవితం 


-డా॥ ఉ. అక్యఖరావ్రు 


వచన కవిత ఈనాడు తెలుగులో విస్తృత ప్రయోగంలో ఉంది. “నా యీ 
వచన పద్యాలనే దుద్దుకర్రలతో పద్యాల నడుములు విరగదంతాను అన్న పఠాభి 
మాటలతో ప్రారంభమయి క్రమంగా వ్యాప్తిలోకి వచ్చింది. వచన కవిత ఆవిర్భావమే 
అభ్యుదయ భావ ప్రకటనలతో జరిగింది. సామాజిక అంశాలను వస్తువుగా తీసుకొని 
సామాన్య పాఠకులకు కూడా అర్థమయే దిశలో సాగింది. ఈ క్రమంలో వచన 
కవితల్లో వర్తమాన సమాజం, జీవితం ప్రస్ఫుటించింది. అందులోను కర్షకులు, 
కార్మికులు, కూలీలు, దళితులు మొదలయిన వారి గాథలను, బాధలను, 
చిత్రించడానికుపకరించింది. కాలక్రమంలో ఎప్పటికప్పుడు జరుగుతున్న 
సంఫుటనలకు, పరిణామాలకు అద్దంపడుతూ నశించిపోతున్న విలువలను 
మూలాలను జ్ఞాపకం చేస్తూ ఆవేదననూ, ఆవేశాన్నీ ప్రకటించడానికి వచన కవిత 
గొప్ప సాధనంగా పని చేసింది కూలికోసం, కూటికోసం, పట్టణంలో బ్రతుదామని 
బయలుదేరిన బాటసారిని శ్రీశ్రీ వర్ణిస్తూ “కళ్ళు వాకిట నిలిపి చూసే తల్లికేదో 
పాడుకలలో పేగు కదిలింది” అని పల్లెటూరి దైన్యాన్ని చూపించాడు. వచన కవితలో 
పల్లెకు సంబంధించిన మొదటి కవిత ఇదేనేమో. పల్లెల వాతావరణాన్న్సీ ప్రజల 
జీవనాన్నీ మార్పులనూ చిత్రిస్తూ వచన కవిత్వం ఎంతో వెలువడింది. ముఖ్యం 
1980ల తర్వాత గ్రామీణ జీవితాలను చిత్రించడం ఎక్కువగా కనబడుతుంది. 
వచనకవితా సంకలనాలు, దీర్హకావ్యాలు, దీర్హకవితలు వెలువడ్డాయి. ఇంకా 
వెలువడుతూనే ఉన్నాయి. మినీకవిత వచనకవితకు మరోరూపమే అయినా వాటిని 
ప్రస్తుతం ప్రస్తావించడం లేదు. వచన కవితా స్వరూపం గురించి కాక స్వభావంలో 
గ్రామీణ జీవన చిత్రణను పరిశీలించడం ధ్యేయం. 
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గ్రామీణ వాతావరణాన్స్నీ జీవితాన్నీ చిత్రించిన వచన కవితా సాహిత్యాన్ని 
పరిశీలించినపుడు స్థూలంగా నాలుగు భాగాలుగా విభజించడానికి వీలవుతుందని 
నా అభిప్రాయం. అవి 1. గ్రామీణ ప్రకృతి 2. వ్యవసాయం (సంబంధ) - ఇతర 
వృత్తులు 3. మానవ సంబంధాలు 4 సంస్కృతి. ఈ నాలుగంశాలకు సాక్ష్యాలుగా 
ఎన్నో కవితలున్నాయి. ఈ నాలుగింటిలో ఉపవిభాగాలుగా కూడా చూపే 
అవకాశముంది. ప్రస్తుతం వాటిని వివరించడం లేదు. 


1. ప్రకృతి: 

ప్రకృతి - (గ్రామీణ వాతావరణం అనగానే ప్రకృతి మనకు స్ఫురిస్తుంది. చెట్లు, 
పక్షులు, పశువులు, చెరువులు, కాలువలు, వాగులు, పొలాలు, గుట్టలు, రాళ్ళు, 
దారులు, ఇవన్నీ ప్రకృతిలో కనిపించే దృశ్యాలు. ఏ కవి అయినా ప్రకృతిని గురించి 
ఏదో ఒక సందర్భంలో ప్రకృతిని గురించి రాయకుండా ఉండలేడు. అయితే ప్రకృతికీ 
పల్లెలకూ, పల్లె ప్రజలకూ ఉన్న అనుబంధాన్ని చూపుతూ చిత్రించడం ప్రత్యేకత. 
ప్రకృతి అందంగానూ అప్పుడప్పుడు భయంకరంగానూ కనిపించవచ్చు. శేషేంద్ర 
“వర్షం” అనే కవితతో మడుగుల్లో మండూకాలు వాదాలు చేయడం, నాగలి భుజాన 
వేసుకొని సూర్యుడు తూర్పున ఉదయించడం, గింజ మెడ బయటకు పెట్టి చేతులు 
జోడించడం వర్ణన పల్లె ప్రకృతిని చూపిస్తుంది. శివారె తుమ్మ చెట్లకు మహాసుందరంగా 
వేళ్ళాడుతున్న పిచ్చుక గూళ్ళు ఒక చంద్రమండలం” అంటాడు. ఇట్లాగే ఎందరో 
కవితలు వ్రాశారు. ఉదాత్తంగా, ఆహ్లాదంగా వర్ణించడమే కాక తుఫానులు, భూకంపాలు, 
అతివృష్టి, అనావృష్టి, మండుటెండలు వంటి విపరీత పరిస్థితులను వర్ణిస్తూ కవితలు 
వచ్చాయి. మట్టినీ,, చెట్టునూ, చెరువునూ గ్రామానికి ఆత్మీయంగా చేస్తూ వచ్చిన 
కవితలనేకం ఉన్నాయి. 1980 ల తరువాత ప్రతి కవీ తమ సంకలనాల్లో ఏదో 
విధంగా వీటిని ప్రతిబింబించాడు. ఇందులో ఒక్కొక్కటి ఒక ఉపవిభాగం చేసి 
వివరించదగినన్ని కవితలున్నాయి. “చెరువులోని నీటి వలయాలు చూసినప్పుడల్లా 
మా అమ్మమ్మ సకినాల బుట్ట గుమ్మరించినట్లుంటుంది” అంటారు డా॥ ఎన్‌. గోపి. 
ఒక “చెరువు” అంశాన్ని ఎండ్లూరి సుధాకర్‌, జింబో, దర్భశయనం, సిధారెడ్డి, నాళేశ్వరం 
మొదలయిన కవులు రాసిన కవితలు ఎంతో వైవిధ్యాన్నీ గ్రామీణ వాతవరణాన్నీ 
మన కళ్ళముందుంచుతాయి. 1980ల తరువాత వ్రాసిన ఎందరో కవులు తమ 
బాల్య స్మృతులుగా పల్లెలను వర్ణిస్తూ నాటి - నేటి జీవితాలను చూపించారు. నీళ్ళు 
సమృద్ధిగా ఉన్నప్పుడు 'మా ఊళ్ళో ఎటుచూసినా వెన్నెల మడుగులు, రెండు 
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చందమామలు - ఒకటి ఆకాశంలో, మరొకటి వాగులో” అంటూ వెన్నెలమయమైన 
పల్లెను అందంగా ఆనందంగా చెప్పుకొంటాడు యాకూబ్‌. రాయలసీమ నుండి 'సీమ 
కవిత” అనే పేరుతో ఒక కవితా సంకలనం వెలువరించారు. అందులోఅక్షరమక్షరమూ 
నీటి కోసం తపించడమే కనబడుతుంది. మా ఊరు రుద్రభూమి అంటాడోక కవి. 
“వాన మాట విన్పిస్తే చాలు - చెవులు అలుగుల్ని సవరించుకొనే చెరువులవుతున్నాయి” 
అని సన్నపు రెడ్డి వెంకటరామిరెడ్డి అనే కవి అక్కదే ప్రజల ఆర్తిని ప్రకటించారు. 
ఇట్లా ఎన్నయినా చూపవచ్చు. నాదేశం నా ప్రజలు - రైతు భూమికగా వెలువడిన 
వచన కవిత్వంలో ఇతిహాసం. 


2. వ్యవసాయం - తదితర వృత్తులు: 
దేశంలోనే ప్రధాన వృత్తి వ్యవసాయం. వ్యవసాయం పల్లెల్లో సాగే జీవిత 
కావ్యకలాపం. రైతులనూ కూలీలనూ, పశువులనూ, బండ్లనూ, నాగళ్ళనూ ఇతర 
పనులనూ చిత్రిస్తూ వచన కవితలు వెలువడ్డాయి. 
'ఇక్టడ మట్టి పాదే పాటల్ని, నాగళ్ళు విడుదల చేస్తాయి. 
పాటల పరిమళాల్లో తడిని, విత్తనాలు విప్పారి మొక్షలై లేస్తున్నాయి.” 
అని దర్భశయనం శ్రీనివాసాచార్య “మట్టిపాటల మనిషి అనే కవితలో రైతు 
జీవతాన్ని వ్యాఖ్యానించాడు. పంట పండిచడానికి విత్తనాల దగ్గర నుండి పనిచేసి 
చివరకు ధాన్యం మాత్రం మరొకరింటికి వెళుతూ ఉంటే చూస్తూ ఉండిపోయిన స్త్రీని 
“ఎడ్జిపిల్లు అనే కవితలో కృష్ణ మూర్తి యాదవ్‌ వర్ణించాడు. 
“నాగలి సాల్లల్ల ఇత్తనాలేత్తది 
పెరిగిన సేండ్లల్ల కలువు మొక్కులు తీసేత్తది 
పైరు వంటల్ని కోసి కువ్పలేత్తది 
సాలంత సెమటోడ్సిన కష్టం 
ధాన్యం బండిమీద దొర ఇంటికి పోతుంటే 
ఊరకనే నూనుకుంట కూనుంటది” - (ఎడ్జివిల్ల) 
రైతులకు జరిగే నష్టాలను, ఎదుర్శొనే కష్టాలను ఎత్తి చూపుతూ కవితలు 
వచ్చాయి. ప్రత్తి రైతుల ఆత్మహత్యలు, కరెంటు కోసం నీటి కోసం, చేసిన పోరాటాల 
నేపథ్యంలో అనేక కవితలు వచ్చాయి. 
వ్యవసాయమే కాక చెనేత వంటి ప్రధానమైన వృత్తుల తీరుతెన్నుల్ని కూడా 
చిత్రించడం జరిగింది. చేనేత కార్మికుల వలస, ఆత్మహత్యలు చూసి ఆవేదనతో 
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తెగిన పోగు, పత్తిపురుగు దారం, దూదిమేడ మొదలయినవి శీర్షికలుగా చిన్న 
కవితాసంకలనాలుగా కొన్ని దీర్గకవితలుగా కూడా వెలువడ్డాయి. సమాజంలోని 
కలవరాన్ని సాహిత్యకలవరంగా కవులు రచించారు. కుమ్మరి, వడ్రంగి, గౌడ మొదలగు 
వృత్తుల పనితనాలను పరిణామాలను కళ్ళకు కట్టిచూపించిన కవితలున్నాయి. 


8. మానవసంబంధాలు: 
“పల్లెటూళ్ళు న్వచ్చతకు గుర్తు 
(గామీణులు స్వచ్చంగా తెల్లగా ఉంటారు 
వారు జీర్ధించుకున్న పొంసలు 
నీకూ నీ భవిప్పుత్తుకూ (పేమ రాయబారాలు నడిపే హంనలు” 
- కుందుర్తి 
పల్లె ప్రజలు ఎన్నికష్టాలు పడుతున్నా ఎన్ని సుఖాలు అనుభవిస్తున్నా సహజత, 
స్వచ్చత ఉంటయి. పరస్పర సహకారం, ఐక్యత, ఆత్మీయత, నిత్యం వారి జీవితం. 
కుటుంబ సంబంధాలు - సామాజిక సంబంధాలుగా విభిజించుకొని చూడవచ్చు. 
కుటుంబంలో పరస్పరం చూపించుకునే ప్రేమలూ, ఆప్యాయతలూ, గౌరవాలూ, 
తల్లీ, తండ్రి, అన్న, తమ్ముడు, అక్క చెల్లెలు మొదలయిన వారిని సంబోధించి వ్రాసిన 
కవితల్లో కనబడతాయి. “అమ్మ పేరుతో సంకలనమే వచ్చింది. నాన్న - దొంగ 
నాన్న పేరుతో ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ గొప్ప కవితలు రాశాడు. “తమ్ముడి కోసం అని 
వ్యవసాయం చేస్తూ చనిపోయిన తమ్ముడి జీవితాన్ని చిత్రిస్తూ రామగిరి శర్మ ఒక 
పుస్తకం వెలువరించాడు. పెద్దకొడుకు అనే కవితలో కర్రా కార్తికేయ శర్మ తండ్రిని 
ఉద్దేశించి “'త్యాగధనుడైన అతగాడు కుటుంబ సభ్యులందరికీ, రెండు సందర్భాలలో 
తప్పక జ్ఞాపకం వస్తాడు. తల్లిదండ్రుల... తద్దినాలప్పుడు, తమ తమ ఇళ్ళలో 
శుభకార్యాలప్పుడు” అంటూ కదిలిస్తాడు. అందులో ఆ తండ్రి పేదబ్రాహ్మణుడు కావడం 
గమనించాలి. గ్రామంలో ప్రతి దృశ్యం మానవీకరణం చేయబడి పెనవేసుకున్న 
అనుబంధాల లోతులను చూపుతూ జింబో - ఈ మోటబావి - ఈ పొలం మా 
బాపు చెమటకు గుర్తు / ఈ వాగు మా బతుకమ్మలకు గుర్తు/ ఈ ఇల్లు మా సమిష్టి 
కుటుంబానికి గుర్తు / ఈ చావిడి మా ఐక్యతకు గుర్తు/ ఈ చెట్టు మా ఆటలకు గుర్తు 
- అంటారు. డా॥ ఎనె. గోపి 'బొంతిలో అమ్మ అమ్మమ్మ, అక్క అందరి అప్యాయతనూ 
అందించాడు. పల్లెలలోని మిత్రులను వారితో గడిపిన జ్ఞాపకాలను ఇటీవలి కవులు 
ముఖ్యంగా పల్లెల నుండి పట్టణాలకు వలస వెళ్ళిన ప్రతికవీ వ్యక్తం చేశాడు. 
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4. సంస్కృతి: 

పల్లెప్రజల భాష, వేషం, పండుగలు, వినోదాలు, కళారూపాలు, అందమయిన 
కవితలుగాను, ఆవేదనాభరిత పంక్తులుగానూ వెలువడ్డాయి. ఇప్పటి పల్లెల్లో 
ప్రపంచీకరణ వలన వచ్చిన మార్పులకు బాధపడుతూ సుంకిరెడ్డి నారాయణరెడ్డి 
“దాలి అనే దీర్భ కవితలో “మార్మికత ఒకప్పటి కవిత్వభాష - ఇప్పుడు ప్రపంచ 
వ్యాపార బాష - పదం పదార్థం - అనర్ధం ; భాష ఇప్పుడు కాల్‌గర్ల్‌ మచ్చుకి 
సంస్మరణ సరళీకరణకు గ్రామం అని కవిత్వభాష మారిపోయిందంటాడు. గ్లోబల్‌ 
విలేజి అనే మాటనే చాలా కటువుగా వినబడుతున్న దుష్టసమానం అంటాడు. 
దర్భశయనం. ఊళ్ళల్లో ఉన్న భాషలో వాళ్ళ మనోభావాలను చెప్పే భాషను ప్రయోగిస్తూ 
టి. కృష్ణమూర్తి యాదవ్‌ “తొక్కుడు బండి అనే పేరుతో కవితా సంకలనం 
వెలువరించాడు. 'సిక్కంలవడ్డ సింగం” అనే కవితలో ఊరివాళ్ళు మాట్లాడుకుంటున్న 
ధోరణిలో చెప్పాడు. 

“మన నర్సివ్ము దస్ఫుత్‌ పెట్టిండు 
భూమమ్మినట్టయింది. 
ఊరమ్మినట్టయింది 

తుదకు దేశాన్నే అమ్ముకున్నట్టయింది 
మన నర్సిమ్ము దస్ఫృత్‌ వెట్టిందు” 

(గ్రామాలలోని కళారూపాలు తమ స్వభావాన్ని కోల్పోవడాన్ని డప్పులను గురించి, 
ఒగ్గుకథల గురించి, పగటి వేషాల గురించి పెద్దపులి నృత్యాల గురించి కవితలు 
చాలా వచ్చాయి. ఊళ్ళలోకి క్రమంగా వ్యాపార సంస్కృతి చోటు చేసుకోవడాన్ని 
చూసి అద్దేపల్లి రామమోహనరావు ఒక కవితలో 

“ఇక్కడ ఒకవ్పుడు 

జీవ బీజాలను నాటి 

సజీవ ఫలాలలను పండించుకొన్నారు 

ఇవ్యుడు రూపాయి విత్తనాలేసి 

రూపాయి మొక్ళల్ని పెంచి 

రూపాయిల వళ్ళు రాల్బుకుంటున్నారు.” అంటాడు. 

(ప్రజలు ఉదయం లేవకముందే చెరువు కట్టపై, పొలాల గట్లపై నడిచి పనులు 
చేసుకొనే అలవాటు మారడాన్ని చెబుతూ సిధారెడ్డి “అందరి కాళ్ళూ బస్టాండ్‌ దిక్కే 
నడుస్తున్నాయంటాడు. 
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శేషేంద్ర - కాలేజీ విద్యార్థులను సంబోధిస్తూ - 

“బాబూ నువ్వు - కాలేజీకి వెళుతూంటే పొలాలు బిక్క మొహంతో చూస్తాయి 
అని కాలేజీ పిల్లలు తమ పొలాలపట్ల ఆసక్తి చూపని స్థితిని తెలియజేశారు. 

ఇంకా గ్రామాలలోని పరిణామాలను చూసి ఆవేదనతో ఊరు చచ్చిపోయింది, 
పేరుతో వీరం సుందరరావు కవిత రాశాడు. ఊళ్ళలో కూడా కులమాతాల 
రణరంగాలను చూని *వీఢులు రెండూ ఏకం కాగానే మనుమలు 
మారణాయుధాలవుతున్నారంటూ బాధను వ్యక్తం చేశాడు, అతివేగంగా మార్పుకు, 
అన్ని రంగాలలో కూడా గురవుతున్న వ్యవస్థ గ్రామీణ వ్యవస్థ. రాజకీయాలు 
వ్యాపారాలు, పోరాటాలు, స్త్రీలు, పిల్లలు మొదలైన ఎన్నో అంశాలతో కూడిన కవితలు 
వెలువడ్డాయి. 

స్థూలంగా 1980 నుండి ఇప్పటి వరకు వచ్చిన వచన కవిత్వం వాతావరణానికి 
ఎక్కువ ప్రాధాన్యతనివ్వడం స్పష్టంగా కనిపిస్తుంది. 

ఈ నేల ఎవరిది? కోటి ప్రజల సొత్తు కదా! కొందరు వద్దంటే ఒప్పుకొని 
చరిత్రా! ముందుకు పదా! 


- తెలంగాణ సోయి సాపొత్య ప్రత్యేక సంచిక 2003 
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తెలంగాణ జన్మనిచ్చిన 
అద్భుత జానపద కథలు 


- డా॥ ముదిగంది సుజూరా రెడ్టి 


జానపద సాహిత్యం ఒక మహాసముద్రం, దాని పుట్టుక మూలాలను గురించి 
తెలుసుకోవటం మహా కష్టం. ఆదిమ మానవుని అనుభవం కల్పనల నుంచి ఎన్నో 
కథలు పుట్టాయి. అతని భయం ఆకాంక్షలు దైవరాక్షస శక్తుల మీద నమ్మకాలు 
ఆలోచనకు అందని సంఘటనలు తీర్చుకోలేని కోరికలు అందుకోలేని లోకాలు 
అద్భుతమైన కథల సృష్టికి ప్రేరణలయ్యాయి. మానవాతీతమైన అద్భుత శక్తులు 
అతని తీరని కోరికలను సాకారం చేసేవిగా కథల్లో దూరాయి. ఈ అద్భుతమైన 
వృత్తాంతాలను కథలను మౌఖికంగా ఒకరితో ఒకరు చెప్పుకునేటప్పుడు ఒక తరం 
నుంచి మరో తరానికి అందించేప్పుడు మరిన్ని కల్పనలు అద్భుత సంఘటనలు 
చోటు చేసుకుంటూ పోయాయి. ఇవి కేవలం వచనంలో మాటల్లో ఉండటమే కాక 
గొంతెత్తి పాడుకునే గేయాల రూపం కూడా ధరించాయి. రామాయణ మహాభారత 
కథల మీద ఆధారపడిన గేయాలే కాక, ప్రాంతీయ సంఘటనల నుంచి పుట్టిన కథా 
గేయాలే కాక, పేరంటాళ్ళ వృత్తాంతాలతో కూడిన కథా గేయాలే కాక, 
మతసంబంధమైన కథాగేయాలే కాక అద్భుత వృత్తాంతాలతో కూడిన కథాగేయాలు 
కూడా జానపద సాహిత్యంలో ఉన్నాయి. మనకు లఖిత సాహిత్యంలో కాశీ మజిలీ 
కథలు, బేతాళ కథలు, విక్రమార్ముని కథలు, శుక సప్తతి కథలు, దశ కుమార 
చరిత్ర, కాదంబరి, వాసవదత్త వంటి ఎన్నో కథలున్నాయి. ఇవిగాక లిఖిత 
సాహిత్యంలోకి ఎక్కనటువంటి అద్భుతరసంతో నిండిన కథాగేయాలు జానపద 
సాహిత్యంలో కన్పిస్తాయి. అటువంటి అద్భుత రస కథా గేయాలు కొన్ని తెలుగు 
ప్రజల్లో వ్యాప్తిలో ఉన్నాయి. బాలనాగమ్మ కథ, బాల రాజు కథ, కాంబోజి రాజు 
కథ, గాందారి కథ, ధర్మాంగద చరిత్ర కథ వంటివి తెలుగు నాట ప్రజల్లో వ్యాప్తిలో 
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ఉన్నాయి. ఈ ఐదు కథల్లో మూడు కథలు - బాల నాగమ్మ కథ, గాంధారి కథ, 
ధర్మాంగద కథలు తెలంగాణ ప్రాంతంలో జరిగాయి. ఆ కథల్లో చెప్పబడిన ప్రదేశాలు, 
పట్టణాలు తెలంగాణంలో ఉండటం విశేషం. 

బాల నాగమ్మ కథ నాటకాలుగా ప్రదర్శింపబడింది. సినిమాలుగా కూడా 
వచ్చాయి. మౌఖికంగా ఈ కథను పాడుకోవటమే కాక వచనంలో చెప్పుకోవటంగా 
కూడా బాగా ప్రచారంలో ఉంది. ఈ కథ ఆంధ్రప్రదేశం లోనే కాక కర్నాట దేశంలోనూ 
బాగా ప్రచారంలో ఉంది. ఇంకా ఉత్తర దక్షిణ భారతంలో ఎక్కడెక్కడ ఏయే రూపంలో 
వ్యాప్తిలో ఉందో పరిశోధించవలసి ఉంది. ఈ కథ రామాయణంతో తులతూగేంత 
కథాబలం, శిల్పం, పాత్రల చిత్రణలతో ఉంది. బాల నాగమ్మ కథ పూర్వ ఉత్తర 
భాగాలుగా ఉంది. నవభోజరాజు భూలక్ష్మికి సంతానం లేకపోవటం, భూమిలక్ష్మి 
సంతానం కోసం పడే బాధలు, ఏడుగురు కూతుళ్ళను పొందింతరవాత నాగేంద్రుని 
కాటుతో మరణించటం, సవతి తల్లి చేతిలో కూతుళ్ళు బాధలు పడటం, నవభోజరాజు 
రెండో భార్య (ప్రేరణతో పిల్లల్ని అడవిలో వదిలేయటం, వాళ్ళు పానుగల్లు చేరుకొని 
అక్కడి రాజు ఏడుగురు కొడుకులను వివాహం చేసుకోవటం, ఏడుగురు అకృచెల్లెండ్లలో 
చిన్నది బాలనాగమ్మ - ఆమెకు బాలవద్దిరాజు పుట్టటం, మాయల ఫకీరు వచ్చి 
మోసంతో ఆమెను ఎత్తుకపోవటం, బాల నాగమ్మ మాయల ఫకీరు చెరలో ఉండటం, 
బాలవద్దిరాజు పెద్దవాడయి తల్లిచెరను విడిపించబోవటం, అతని అద్భుత సాహస 
కార్యాలు, చివరకు బాలవద్ది రాజు మాయలఫకీరును చంపి బాల నాగమ్మను, 
చెరనుంచి విడిపించటం వంటి కథా సంఘటనలు పూర్వ ఉత్తర భాగాల్లో ఉన్నాయి. 
బాలనాగమ్మను పానుగల్లు పట్టణం నుంచి మాయల ఫకీరు ఎత్తుకపోయినట్లుగా 
చెప్పబడింది. తెలంగాణలో నల్లగొండ జిల్లాలో ఒక పానుగల్లు, మహబూబునగరం 
జిల్లాలో ఒక పానుగల్లు పట్టణాలు చారిత్రక ప్రసిద్ధమైనయి ఉన్నాయి. పరిశోధకులు 
బాలనాగమ్మ నివసించింది మహబాబునగరంలో పానుగల్లుగా నిర్ణయించారు. 
మాయల ఫకీరు మౌలాలి గట్టున నివసించేవాడుగా చెప్పబడినాడు. మౌలాలి అనే 
ప్రదేశం కొండప్రాంతం హైద్రాబాదుకు సమీపంలో ఉంది. అదే మాయల ఫకీరు 
నివాస స్థానమని పరిశోధకులు నిర్ణయానికి వచ్చారు. మౌలాలి నుంచి పానుగల్లు 
పన్నెండామడల దూరంలో ఉందని కథలో చెప్పబడింది. ఇప్పటికి మౌలాలి నుంచి 
మహబూబునగరంలోని పానుగల్లు అంతే దూరంలో ఉందని బిరుదురాజు రామరాజు 
తన “తెలుగు జానపద గేయ సాహిత్యము” అనే గ్రంథంలో అన్నారు. 

గాంధారి కథ చాలా ప్రాచీనమైందని విమర్శకులు అభి ప్రాయపడ్తున్నారు. 


బెల్లంకొండ సంపత్‌కుమార్‌ 101 


కాకతీయ వంశంలో రాణి రుద్రమదేవి చాలా సామర్థ్యంతో సామ్రాజ్యాన్ని 
పరిపాలించింది. ఆ కాలంలో ఆమె సామర్ధ్యానికి ఆశ్చర్యపోయి. “ఆమె మహా 
మాంత్రికురాలా ఏమి!” అని అనుకునె వారట ప్రజలు. ఆమె వివాహకథనే “గాంధారి 
కథ” గా రూపొందించని ఆ కథను కూర్చిన ఒక జంగం కవి నిగూఢంగా చెప్పాడట. 
ఆ జంగం కవి క్రీ.శ. 1300 ప్రాంతం వాడట. కాని ఈ కథ అంతన్నా ప్రాచీనమై 
జానపదుల నోళ్ళల్లో కల్పనాశక్తితో పుట్టివుంటుంది. క్రమంగా ఎన్నో నూతనాంశాలను 
చేర్చుకుంటూ పోయి వుంటుంది. ఈ కథ నాయిక పేరు గాంధారి లేదా శివగాంధారి. 
నిజామాబాదు జిల్లాలో ఎల్లారెడ్డి తాలుకాలో గాంధారి అనే గ్రామముంది. ఒకప్పుడది 
నరేంద్రరాజుకు రాజధాని నగరమట. గాంధారి గ్రామంలో ఇప్పటికి ఈ కథ కొద్ది 
మార్పులలో ప్రచారంలో ఉన్నదని బిరుదురాజు రామరాజు తెలిపారు. అక్కడ ఈ 
కథ నాయికా నాయకులైన గాంధారి బాలరాజుల విగ్రహాలు కూడా ఉన్నాయట. 
గాంధారి తారశీల పట్టణం రాజు వసుపతి కూతురు. వసుపతి రాణి దేవపద్మగంధికి 
ఇరవైనాలుగేండ్లు గడిచినా సంతానం లేదు. చివరకు శ్రీశైల మల్లికార్జున స్వామి 
అనుగ్రహంతో గాంధారి జన్మించింది. అస్సలు స్వామి ప్రత్యక్షమై ఆయుస్సు లేని 
మగబాలుడు కావాలా ఆయుస్సుగల బాలిక కావాలా - అని అడిగితే రాణి కూతురునే 
కోరుకుంది. గాంధారి పెద్దదయి సమస్త విద్యలను నేర్చుకుంది. అప్పుడు ఆమెను 
మేనబావ బాలరాజుకిచ్చి పెండ్లి చేయాలనుకున్నారు. కాని రెండు కుటుంబాలకు 
వైరముంది. బాలరాజు తమకు పోయిన రాజ్యాన్ని తిరిగి తెస్తానని, తల్లితో చెప్పి 
మామదగ్గరికి పోతాడు. అక్కడ గాంధారిని చూసి (ప్రేమిస్తాడు. రాణి పద్మగంధికి ఈ 
సంబంధం ఇష్టముండదు. ఆవు గాంధారిని తన తమ్ముడు సుహితు 
నికియ్యాలనుకుంటుంది. అందుకని గాంధారి వివాహం బాలరాజుతో కాకుండా 
అడ్డంకులు సృష్టిస్తుంది. కాని గాంధారి తన తంత్రవిద్యలతో ఒక పట్టణాన్ని సృష్టించి 
బాలరాజును వివాహం చేసుకొని సుఖంగా ఉంటుంది. పద్మగంధి ప్రోత్సాహంతో 
సుహితుడు బాలరాజు మీదికి యుద్దానికి పోతాడు. బాలరాజు పరాక్రమమంతో 
యుద్ధం చేసి సుహితుని చంపేస్తాడు. తర్వాత బాలరాజు కోరికతో గాంధారి సుహితుని 
బ్రతికిస్తుంది. సుహితుడు గాంధారి తల్లిదండ్రులను పిలిపించి గాంధారి బాలరాజులకు 
వైభవంగా వివాహం చేయిస్తాడు, తాను సన్యాసం స్వీకరిస్తాడు. ఈ కథ చాలా 
అద్భుత సంఘటనలతో మాయలు తంత్రాలతో అమానుష శక్తులతో నడుస్తుంది. 
పెద్ద వాళ్ళు పిల్లలకు బాలనాగమ్మ కథ వలెనే దీన్ని చెప్పటం ప్రచారంలో ఉండేది. 
ఇప్పుడు “హ్యారీపాటర్‌” పుస్తకాలు వచ్చింతర్వాత మన కథలకు ప్రచారం లేకుండా 


102 తొలినాళ్ళ సోయి 


పోతున్నది. ఈ కథలను గురించి జనానికి తెలియను కూడా తెలియకుండా పోతున్నది. 

మరో అద్భుతరసంతో కూడిన కథ “ధర్మాంగద చరిత్ర” దీనికి “పాము పాట” 
అని కూడా పేరు ఉంది. ఈ కథ పాట రూపంలో మంజరీ ద్విపదలో దోరుకుతున్నది. 
అంతేగాక వచనంలో కూడా లభిస్తున్నది. ఈ కథను కూడా పై కథల వలెనే పెద్దవాళ్ళు 
పిల్లలకు చెప్పేవారు. కాళ్ళీర దేశాన్ని కనకపురం రాజధానిగా ధర్మాంగదరాజు 
పాలిస్తున్నాడు. రాజుకు చాలా కాలం వరకు సంతానం కలుగలేదు. చాలా జానపద 
కథల్లో సంతానం లేకపోవటం, రాజురాణి వ్రతాలు పూజలు చేయటం, వరంతో 
సంతానం కలగటం అనే కథ “మూస” అనేది ఉంటుంది. చాలా కాలానికి ధర్మాంగదుని 
రాణి రెండు నాలుకలతో నిండు పడగతోవున్న కొడుకును కంటుంది. రాజదంపతులు 
దుఃఖించి దీన్ని రహస్యంగా పెడ్ల్డారు. కుమారునికి యుక్తవయస్సు వచ్చినంక కత్తికి 
బాసింగం కట్టించి సౌరాష్టరాజు 'రత్నాంగుని కూతురు త్రైలోక్య సుందరితో చేస్తారు. 
చాలా కాలం ఆ సుందరికి మామలు భర్తను చూపలేదు. భర్తను చూపకపోతే ప్రాణాలు 
విడుస్తానని సుందరి అంటుంది. అప్పుడు అత్తమామలు అసలు రహాస్యం 
బయటపెడ్డారు. సుందరి పామును ఒక బుట్టలో పెట్టుకొని సకల పుణ్యక్షేత్రాలను 
సందర్శిస్తుంది. ఆఖరికి ఆమె మాండవ్యాది బుషుల సలహాతో ధర్మపురి చేరుకొని 
అక్కడి ధర్మగుండంలో మునుగుతుంది. అప్పుడు పాము నవమన్నథాకారుదైన 
రాజకుమారుడుగా మారుతాడు. అయితే ధర్మపురి ఇప్పుడు కరీంనగరం జిల్లాలో 
ఉన్న ధర్మపురియే వేములవాడ చాళుక్యరాజు రెండో రాజరాజు కన్నడ సాహిత్యంలో 
ఆదికవి అయిన పంపమహాకవికి అగ్రహారంగా ఇచ్చాడు. పవిత్ర గోదావరి నదీతీరంలో 
వెలిసిన ధర్మపురి తర్వాత గొప్ప పుణ్యక్షేత్రంగా ప్రసిద్ది చెందింది. ధర్మాంగద కథ 
కాళ్ళీర దేశంలో ఆరంభమై తెలంగాణలోని ధర్మపురి క్షేత్రంలో ముగిసింది. ఈ 
కథను ధర్మపురి మహాత్యం కథగా కూడా చెప్తారు. ధర్మాంగద కథను పాటగా 
బతుకమ్మ ఆటలోను పాడుతారు. 

తెలుగులోరీ ఉన్న మాయలు మంత్రాలు, అమానుష శక్తులు, దైవమహిమలతో 
కూడిన అద్భుతరసంలో ముంచెత్తే ఐదు కథల్లో మూడు కథలకు తెలంగాణ ప్రాంతమే 
పుట్టినల్లు అయింది. ఈ మూడు కథలు కూడా చాలా ప్రాచీనమైనయి. కథా కోవిదుల 
అద్భుత కథన శక్తికి గీటురాళ్ళుగా ఉన్నాయి. శ్రోతలకు ఆశ్చర్యానందం కలిగించే 
గొప్ప కథలు. 
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- డా॥ నాశేశ్చరీం శంకరీం 


తెలంగాణ (ప్రజలు వర్గస్వభావాన్నీ సంప్రదాయ స్వభావాన్నీ కలగలిపి 
ఆచరిస్తారు. కులమతాలను, రక్తసంబంధాలను, కర్మకాండలను, భక్తి భావాలను, 
ఉద్యమాలను, విప్లవాలను తమని తాము మరిచిపోయేట్లు ప్రేమిస్తారు కానీ తమ 
మీద, తమ ప్రాంతం మీద ఉండవలసినంత శ్రద్ధతో ఉండరు. అరవై తొమ్మిదిలో 
వచ్చిన తెలంగాణ ఉద్యమం కొంత చైతన్యాన్నీ, మరికొంత అస్తిత్వ స్పృహను 
అందించినప్పటికీ దాన్ని రక్షించుకోలేకపోయారు. ఇప్పడిప్పుడే ఉధృతమవుతున్న 
ప్రత్యేక తెలంగాణ రాష్ర్రోద్యమం ఎదుర్కొంటున్న ఘర్షణలను, పురుటి నొప్పులను, 
ఎదురు దెబ్బలను సైతం గమనించడానికి తగినంత ఏకాంత సమయాన్ని 
కేటాయించుకుని ఆలోచనకు లోనవుతున్నారు. తెలంగాణ ప్రజల అస్తిత్వాన్ని స్టూలంగా 
కాక సూక్ష్మంగా గ్రహించడంలో పక్కవాడి సహాయాన్ని పొందుతున్నారు. చర్చిస్తున్నారు. 
తమ అస్తిత్వాన్నీ తమ ప్రాంత అస్తిత్వాన్ని కాపాడుకోవడంలో తమ వంతు కర్తవ్యాన్ని 
నిర్వహించడానికి సంసిద్ధులవుతున్నారు. 

ఈ ప్రాంతీయ అస్తిత్వాన్ని అణచివేయడానికి ఇంటాబయటా ప్రయత్నాలు 
ముమ్మరవుతున్నాయి. సమైక్యవాదులు ప్రత్యేక రాష్ట్ర ఉద్యమం పై నీళ్లు చల్లుతున్నారు. 
వలస వాదులు, మిగతా ప్రాంతాలవాళ్ళు ఇది వేర్పాటువాదమని ప్రాంతీయతను 
రెచ్చగొట్టటానికే ఈ ఉద్యమం నడుస్తుందని దుష్ప్రచారం చేస్తున్నారు. వాదాల మీద 
వాదాలు తెల్లవారక ముందే చెవులకు వినిపిస్తున్న సందర్భంలో ఈ సెమినార్‌ 
జరుగుతుండటం వల్ల తెలంగాణ ప్రజలు అద్దంలో తమ ముఖాన్ని తామే 
చూసుకున్నట్లవుతుంది. ప్రజల అస్తిత్వాన్ని విశ్లేషించుకోవడం వల్ల వచన కవిత్వంలో 
తెలంగాణ జీవితం యెలా చి(త్రించబడుతుంది, ఇంక యెలా ప్రతిబింబించాలి? 
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యేయే అంశాలు కవిత్వంలో రికార్డు కావడం లేదు, అందుకు కవులేం చేయాలో 
ఈ సమావేశం సూచన చేయడానికి ఉపయోగపడుతుంది. ప్రజల అస్తిత్వాన్ని వచన 
కవిత్వం యెలా ప్రతిఫలించిందో తెలుసుకునే ముందు స్థూలంగా ప్రజల స్వభావాన్ని 
తెలుసుకోవడం మంచిది. 

ఇత్తేసి పొత్తు కూడి ఆ తరువాత ఇత్తులన్నీ నావే అనే స్వభావం తెలంగాణ 
ప్రజలకు లేదు. అవసరమైతే సత్యహరిశ్చంద్రుడు భార్యాబిడ్డల్ని త్యజించినట్లె త్యజించగల 
భావన ఇక్కడి ప్రజలకుంది. కారంకూడు దొరక్కపోయినా ఆత్మాభిమానాన్ని చంపుకోరు. 
పక్కవాడి కంచం లాక్కునే మనస్తత్వం ఇటు ఏడు తరాల ప్రజలకు, అటు ఏడుతరాల 
ప్రజలకు లేదు. అడిగినవాడికి పిడికెడు మెతుకులు వేసి తృప్పిపదే భావనే తప్ప 
అడుక్కున్నవాడిది లాక్కుందామనే స్వభావం పొట్ట కోసినా కనిపించదు. మేకవన్నె 
పులి స్వభావం వెతికినా దొరకదు. దేవున్ని యింత నమ్ముతారో మనుషుల్ని అంతే 
నమ్ముతారు. భోళా శంకరుడి స్వభావం ప్రతి పల్లె భావజాంలో సజీవంగా అగుపిస్తుంది. 
బతికితే రామాయణంలోని భరతుడిలానో, లక్ష్మణుడిలానో ఆంజనేయునిలానో 
బతకాలని కోరుకుంటారు. బుద్ది నేర్చేవారికి యేకలవ్యులైపోతారు. సీతాదేవి శీలమైతే 
తెలంగాణ పల్లె పడుచుల్లో సజీవంగా ఉంది. శీలానికిచ్చినంత ప్రాధాన్యం 
బంధుత్వాలకివ్వరు. ఇలా చెప్పుకుంటూ పోతే యెన్నయినా చెప్పవచ్చు కానీ ఇక్కడి 
ప్రజల బానిస బుద్ధి ఏ మాత్రం చెక్కుచెదరలేదు. కుక్కకు ఉండే విశ్వాసాన్ని ప్రేమిస్తారు. 
పిల్లికుండే బుద్ధిని ద్వేషిస్తారు. ప్రజలు అమాయకులు కనుకనే మరారీవాళ్లు, 
కన్నడంవాళ్లు, గుజరాతీవాళ్లు, మార్వాడీలు, సిక్కులతో పాటు ఆంధ్ర, రాయలసీమ 
ప్రాంతాల నుంచి యెందరొచ్చినా వాళ్ళ నుంచి తెలంగాణ ప్రజలు పొందిన దాని 
కన్నా పోగొట్టుకున్నదే ఎక్కువ. 

తెలంగాణ ప్రజల అస్తిత్వాన్ని అర్థం చేసుకునే ముందు అది ఏంత 
విచ్చిన్నమవుతున్న దశలో ఉందో రచయితలకూ, కవులకూ, కళాకారులకూ, 
మేధావులకూ మరింత తెలియవలసిన అవసరం ఉంది. భారతదేశంలో ప్రాంతీయ 
రాజకీయాలు, పార్టీలు ఆవిర్భవిస్తున్న సందర్భంలో ఆవిర్భవించినట్లే మన రాష్ట్రంలోనూ 
ప్రాంతీయ రాజకీయాలు, పార్టీలు అవతరించాయి. మన దేశంలోని ప్రాంతీయ 
రాజకీయాలకూ, పార్టీలకూ రాష్ట్రంలోని వాటికి వ్యత్యాసం ఉంది. నిజానికి 
ప్రాంతీయవాదం మన రాష్ట్రంలో ప్రాంతీయ పార్టీ పుట్టినప్పటి నుండే బలోపేతమైంది. 
తమిళనాట ప్రాంతీయ పార్టీలు తమిళ ప్రజల అస్తిత్వాన్ని అన్ని రంగాలలో కాపాడుతూ 
వస్తున్నాయి. మన రాష్ట్ర ప్రాంతీయ పార్టీ తెలుగువాళ్లందరినీ సమానంగా 
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చూడలేదనటానికి చారిత్రక, సామాజిక, భౌగోళిక పరిస్థితులు చాలానే ఉన్నాయి. 
మూడు ప్రాంతాల విలీనం వల్ల మన రాష్ట్ర అవతరణ జరిగింది. విలీనమైనప్పటి 
నుంచే తెలంగాణకు కష్టాలు మొదలైనాయి. పైకి విలీనమై ఒకే రాష్ట్రంగా 
అగుపడుతున్నా మూడు ప్రాంతాల అస్తిత్వాలు వేరువేరు. ఈ అస్తిత్వాలు విలీనం 
కాలేదు. తెలంగాణ ప్రాంతపు అస్తిత్వం మీద మిగతా రెండు ప్రాంతాల అస్తిత్వ 
రాజకీయ అధిపత్యాలు తెలంగాణను దెబ్బతీశాయి. ఈ అధిపత్య రాజకీయాలు 
ప్రాంతీయ పార్టీ ద్వారా విస్తృతం కావడం వల్ల తెలంగాణవాళ్లు పోగొట్టుకున్నదే 
ఎక్కువైపోయింది. ఈ ఆధిపత్య రాజకీయ చైతన్యం తెలంగాణలో విస్తరించింది. 
రాష్ట్రానికి హైదరాబాదు రాజధాని కావడం వల్ల అది మెల్లమెల్లగా వలస వాదుల 
నిలయమైపోయింది. ఇదివరకు వలన వచ్చినవాళ్ళు తెలంగాణలో నీళ్లున్న చోట 
భూములు కొన్నారు. స్థిరపడ్డారు. తెలంగాణ ప్రజలు జీవనభృతికై వలస వచ్చి 
స్థిరపడినవారిని తమలో కలుపుకోగలిగారు. ప్రాంతీయ రాజకీయ ఆధిపత్యాలు 
పెల్లుబుకటం వల్ల అమాయకమైన తెలంగాణ ప్రజలు మార్కెట్‌లోని సంత 
సరుకులైపోయారు. తమ భూముల్ని, నీళ్లను, ఖనిజసంపదను, విద్య, వైద్యం, అడవులు 
ఒకటా - ఉద్యోగాలతో సహా తెలంగాణ ప్రజల చేతుల్లోంచి మెల్లమెల్లగా 
జారిపోయాయి. దేశంలో సెకండ్‌ సిటిజన్లుగా స్రీలు జీవిస్తున్నట్లుగానే తెలంగాణ 
(ప్రజలు జీవించే పరిస్థితులు ఏర్పడ్డాయి. అందువల్లే తెలంగాణ ప్రజల్లో ప్రాంతీయ 
అస్తిత్వ స్పృహ పెరిగింది. పాండవులు అయిదూళ్లు ఇమ్మని ఎందుకడిగారో, అలాగే 
తెలంగాణ ప్రజలు మా పది జిల్లాలు మాకిమ్మని అందుకే అడుగుతున్నారు. ఈ 
అస్తిత్వ స్పృహ తెలంగాణ వచన కవిత్వంలో రావలసినంత రాలేదు. తెలంగాణ 
ప్రజల జీవిత చిత్రణకు కవిత్వం కాస్త పాటుపడింది కాని అస్తిత్వ రాజకీయ స్వేచ్చ 
కోసం పాటుపడిన కవిత్వం తక్కువేనని చెప్పాలి. 

అరవై తొమ్మిదిలో వచ్చిన తెలంగాణ ఉద్యమం సాహిత్యం సాంస్కృతిక 
రంగాలను నిర్మించుకోవలసినంతగా నిర్మించుకోలేకపోయింది. విస్తరించవలసినంతగా 
విస్తరించలేకపోయింది. దిగంబర కవిత్వోద్యమంలో తెలంగాణ కవులున్నారు కాని 
వాళ్లు తెలంగాణ ఉద్యమం కోసం (శ్రమించినవారు కారు. కొందరు విప్లవ 
కవిత్వోద్యమంలోకి వెళ్ళి తెలంగాణ ప్రజల జీవితాన్నీ ఘర్షణనీ కవిత్వీకరించారు. 
ఈ సమయంలోనే విప్లవ సాహిత్యోద్యమం విస్తరించడంతో కొంతమంది తెలంగాణ 
కవులు తెలంగాణ ఉద్యమాన్ని వదిలేశారు. విప్లవ సాహిత్యోద్యమం తెలంగాణ 
జీవితాన్నీ భాషనీ, సంస్కృతినీ విప్లవీకరించుకుని తనదైన మార్గానికి అనువైన 
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విధంగానే ప్రజల్ని చైనత్యపరిచింది. విప్లవ సాహిత్యోద్యమ ప్రధాన లక్ష్యం తెలంగాణ 
ప్రాంతీయ అస్తిత్వాన్ని కాపాడడం కాదు గదా? భారతదేశంలో సాయుధ విప్లవోద్యమం 
ముమ్మరవుతున్నంత కాలం మన రాష్టంలో విప్లవ సాహిత్యోద్యమం ముమ్మరంగానే 
కొనసాగింది. విప్లవ సాహిత్యోద్యమం తెలంగాణ ప్రజల జీవన విధానానికి కొత్త 
వెలుగుల్ని ప్రసాదించింది. అలాగే చేతనావర్తనం కవులు, అభ్యుదయకవులు, 
మిగతావాళ్లు దీపానికి చమరు పోసినవాళ్లే కాని ఆర్పినవాళ్లు కారు. 

సామ్రాజ్యవాదం ప్రపంచవ్యాప్తంగా వివిధ రూపాల్లో ఉన్న విప్లవోద్యమాల్ని 
అణచివేయడానికి పూనుకుంది. అణచివేతలో భాగంగానే మన దేశంలోనూ మన 
రాష్ట్రంలోను ప్రత్యక్షంగా కాకుండా మన పాలకుల చేత అణచివేయించడానికి 
పూనుకుంది. సరళీకృత ఆర్థిక విధానాల పేరుతో పుట్టలోంచి ఆహారం కోసం పాము 
బయలుదేరి వచ్చినట్లు వచ్చింది. దేశీయమైన విధానాలను నాశనం చేయడంతో 
పాటు దేశీయ ఉద్యమాలన్నింటినీ తొక్కేసింది. 

సామ్రాజ్యవాదం గ్లోబలైజేషన్‌ అనే మహామంత్రంతో ప్రవేశించిన తరువాత 
విప్లవోద్యమాల ద్వారా విముక్తి పొందే స్ర్తీలు, దళితులు, మైనారిటీ వాదులు, ప్రాంతీయ 
విముక్తి వాదులు వేరువేరు అస్తిత్వవాద ఉద్యమాలను చెపట్టారు. సాహిత్య, రంగాలను 
బలోపేతం చేసుకున్నారు. వారివారి వాదాలలో భాగస్తులైన తెలంగాణ సాహిత్య 
సాంస్కృతిక రంగాలలోని వారు తమ తమ వాదాల అస్తిత్వ భూమికలోంచి తెలంగాణ 
ప్రజల అస్తిత్వాన్ని కాపాడటానికి పూనుకుంటున్నారు. 

తెలంగాణ అస్తిత్వవాద కవిత్వానికి బలమూ బలహీనతా యెక్కడంటే తమ 
తమ ఉద్యమాల నేపథ్యంతో తెలంగాణ అస్తిత్వాన్ని నిలబెట్టే కవిత్వం రాయడం వల్ల 
తెలంగాణ సాహిత్యోద్యమం విస్తరించగలిగింది. బలహీనత ఏమిటంటే వివిధ 
ఉద్యమాల, వాదాల కవుల సంఖ్యతో పోల్చితే ప్రత్యేక రాష్టం కోరుతూ ఉద్యమించే 
కవుల శాతం తక్కువే. ఈ బలహీనత ఒక్క కవిత్వానికే కాదు రాజకీయ, సామాజిక 
ఉద్యమాల్లోనూ ఉంది. 

తెలంగాణ (ప్రజల మనోవేదననూ కన్నీళ్లనూ గాయాలనూ అనుభవించిన 
హింసతో పాటు ప్రజల రాజకీయ పోరాట వైతన్యాన్నీ అస్తిత్వాన్నీ ధిక్మారాన్నీ, 
పౌరుషాన్నీ ఆత్మాభిమానాన్నీ ఇలా ఎన్నో అంశాల మీద రాసిన తెలంగాణ కవుల 
కవిత్వాన్ని కొన్ని సాహిత్య సంస్థలు, కొందరు సాహిత్యవేత్తలు, వివిధ కవులు ముందుకు 
వచ్చి సంకలనాల రూపంలో తెచ్చినవాటిలో నేను పరిశీలించినవి ఇవి: 1. పొక్కిలి 
2. మత్తడి 8. పాలమూరు గోస 4. పాలమూరు కవిత 5. సుక్కపొద్దు 6. తండ్లాట 
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7.గాయి 8. కరువు, మరికొన్ని సంకలనాలు. తెలంగాణ జీవితాన్ని (ప్రతిబింబించిన 
మరికొన్ని సంకలనాలను కూడా నేను పరిశీలించినవి ఉన్నాయి. అవి: 1. ఈ తరం 
యుద్ధ కవిత 2. చేతనవార్తనం 8. వెంటాడే కలాలు 4. ఏడుపాయలు 5. బహువచనం 
6. గోబల్‌ ఖడ్గం 7. కవిత్వం పై ఎర్రజెండా 8. మొగులైంది 9. మొగి 10. మేమే. 

వీటితో పాటు మరి కొద్దిమంది కవులు విడివిడి సంపుటాలను తెచ్చారు. 
వాటిలో నేను పరిశీలించినవి ఇవి: 

1. చావుగీతం - సలంద్ర 2. మరణం నా చివరి చరణం కాదు - అలిశెట్టి 
ప్రభాకర్‌ 3. తొక్కుడుబండ, శబ్నం -, టి. కృష్ణమూర్తి యాదవ్‌ 4. ఊరోల్లు - 
భాను (తెలిదేవర భానుమూర్తి, 5. ఇసిత్రం - పంచరెడ్డి లక్ష్మణ 6. గాయపడ్డ 
ఉదయం, బయిరూపులోల్లం - దేవరాజు మహారాజు 7. ఓ.సి. క్రీస్తు - మద్దెల 
శాంతయ్య 8. అంతసూత్రం - వరవరరావు 9. ఒక బాధ కాదు భూమిస్వప్పం - 
నందిని సిధారెడ్డి, 10. దాలి - సుంకిరెడ్డి నారాయణరెడ్డి 11. జయహో తెలంగాణ 
- దామెర రాములు 12. బొడ్డు తాడు, గంగడోలు, తల్లికొంగు - జూకంటి జగన్నాథం 
13. ముండ్లకర్ర - జూలూరు గౌరీశంకర్‌ 14. జ్ఞాపకాలకొండ - నిఖిలేశ్వర్‌ 15. 
సహజాతం - గుడిపాటి 16. జీవితం ఒక ఉద్యం - ఎస్వీ సత్యనారాయణ 17. 
తంగేడుపూలు, అక్షరాల్లో దగ్గమై... - డా॥ ఎన్‌. గోపి 18. పావురం - ఎన్‌. 
వేణుగోపాల్‌ 19. అక్వేరియంలో బంగారుచేప - కోడూరి విజయకుమార్‌ 20. 
దూదిమేడ - నాళేశ్వరం శంకరం 21. ఉసురు, అనగనగా కాలం - అనిశెట్టి రజిత 
22. సన్నాఫ్‌ మాణిక్యం - సీతారాం 28. వలస - అఫ్సర్‌ 24. ప్రసేన్‌ సర్వస్వం - 
ప్రసేన్‌ 25. చనుబాలధార - కౌముది 26. బలగం - కదిరె కృష్ణ 27. ఎటు? - 
రామాచంద్రమౌళి 28. నాగటి చాళ్లు - దర్భశయనం శ్రీనివాసాచార్య 29. పీఠభూమి 
- కందకూరి శ్రీరాములు 30. గల్లీ, ఉత్సవం - ఆశారాజు 31. ఎన్నాద్రి - కాసుల 
లింగారెడ్డి 82. గుక్క - కాసుల ప్రతాప్‌ రెడ్డి 38. సందూక - నారాయణస్వామి 
34. ఇంకెవరు - కృష్ణుడు 35. వానకోయిల - ఆర్‌. రత్నాకర్‌ రెడ్డి 36. ఘర్మ 
సముద్రం - వి.ఆర్‌. విద్యార్థి 37. జగ్‌నే కీ రాత్‌ - స్కైబాబ 38. దాఖలా - వరుల 
శివకుమార్‌ 39 దుఃఖభాష - వడ్డెబోయిన శ్రీనివాస్‌ 40. మనం - వేణు సంకోజు 
41. మూడో కన్ను - పొట్లపల్లి శ్రీనివాసరావు 42. పునాస -తైదల అంజయ్య 43. 
కొల్పులోల్లం, పిట్టగూడు - మోతుకూరి అశోక్‌ కుమార్‌ 44. మంకమ్మతోట లేబర్‌ 
అడ్డా - అన్నవరం దేవేందర్‌ 45. పానాది - యం.డి. అహ్మద్‌ 46. మూలకం - 
హరగోపాల్‌ 47. ఉరిపోసుకున్న శిరసులన్నీ - జనజ్వాల 48. సింగిడి - రామగిరి 
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శివరామశర్మ 49. సెలవింక - పోగుల రాజన్న 50. కచ్చురం - తుమ్మల దేవరావ్‌ 
51. మట్టిగంప - పరిమళ్‌ 52. స్వప్న శబ్ధం - రూప్‌కుమార్‌ డబ్బీకార్‌ 53. రాత్‌ 
పైలీ... దివస్‌ పైలీ - ఆడెపు లక్ష్మణ్‌ 54. నది నా పుట్టుక - సబ్బిని లక్ష్మినారాయణ 
55. కుదువు - సూరారం శంకర్‌ 56. ఒక్క వీడ్కోలు - మనోహర్‌ దూడం 57. 
వేళ్లు - డింగరి నరహరి ఆచార్య 58. అడివికూనలు - నూటెంకి రవీంద్ర 59. 
ఆరోవర్ణం, బంజార - ఇక్బాల్‌చంద్‌ 60. సవ్వడి -జోత్న్న 61. చలనం - కొలిపాక 
శోభారాణి 62. నఖాబ్‌ - షాజహానా 63. ప్రాణం ప్రణవం - ఎం. విజయలక్ష్మి 
64. నెమలీకలు - నాంపల్లి సుజాత 65. ఆకాశమల్లె - హిమజ 66. నందివర్ణనాలు 
కందేపి రాణీప్రసాద్‌ 67. పాన్‌మరక - ఆలీ 68. కుదురు - అంబటి వెంకన్న 69. 
ఆకుపచ్చని ఎడారి - జనార్థన 70. పహారా కాస్తున్న రాత్రి - వల్లభాపురం జనార్ధన 
71. మానేరు తీరం - వారాల ఆనంద్‌ 72. బతుకు వాసన - డి. చంద్రశేఖర్‌ 78. 
క్షిపణి - కోటం చంద్రశేఖర్‌ 74. తండ్లాట - దాస్యం లక్ష్మయ్య 75. గోరుకొయ్యలు 
- దాసరాజు రామారావు 76. ముసాఫిర్‌ - లోకేశ్వర్‌ 77. ఎడారి స్వప్నం - చెమన్‌ 
78. అంకురం - గోపిగాని రవీందర్‌ 79. గుండె కింద తడి, నూరు తెలంగాణ 
నానీలు - కోట్ల వెంకటేశ్వరరెడ్డి 80. గాలికట్టు - పి. విద్యాసాగర్‌, 81. పచ్చబొట్టు 
పటం చెరు - అమ్మంగి వేణుగోపాల్‌ 82. కర్రు పుట్టింది - యెన్నం దేవేందర్‌ 88. 
వడిసెల - అలాజ్‌పూర్‌ కిషన్‌ 84. ప్రవహించే సముద్రం - లక్ష్మారెడ్డి 85. చేదబావి 
- కాంచనపల్లి 86. నేనే - ఏనుగు నర్సింహారెడ్డి 87. గీతాయుధం - కె. అంజయ్య 
88. మంచుదుప్పిటి - ననుమాసస్వామి 89. వరదగూడు - పప్పుల రాజిరెడ్డి 90. 
దర్వాజ - రంగు సత్యనారాయణ 91. ఫత్వా - ఖాజా 92. తలవంచని అరణ్యం - 
అన్వర్‌ 93. రెక్కల సంతకాలు - డా॥ సి. నారాయణరెడ్డి 94. రంగులూ - రాగాలూ 
- బి. నరసింగరావు 95. బొంగరం - యెన్నం సత్యం 96. ఎన - యం. వెంకట్‌ 
97. నేల తడవని వాన - ఏలేశ్వరం నాగభూషణాచార్య 98. రెండక్షరాలు, లోపలి 
వర్షం - జింబో 99. అడవి- సి. హెచ్‌. రమేష్‌ 100. ముగ్గు - బి. లక్ష్మణరావు 
101. ఒక జననం ఒక మరణం - గుడిహాళం రఘునాథం 102. ఆర్తి - బైరెడ్డి 
కృష్ణారెడ్డి 103. సరిహద్దు రేఖ - యాకూబ్‌ 104 చెమ్మ - పులిపాటి గురుస్వామి 
105. నేనాక్కన్నే - ఎస్‌. జగన్‌రెడ్డి 106. గగనం - వరి గొండ కాంతారావు 107. 
తెలంగాణ పద్యకావ్యం - వెలివాటి రామారెడ్డి 108. తెలుగుతల్లి - అచ్యుత 109. 
ఉదయకిరణాలు - ఆడెపు నారాయణ 110. తల్లికోడి - సుంకర రమేష్‌ 111. 
ఎర్నోషి - గ్యార యాదయ్య 112. తడిస్వప్నం - కందుకూరి దుర్గాప్రసాద్‌ 113. 
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ఉనికి, మహమూద్‌ పాషా ఇక, జాజుల గౌరి, కారం శంకర్‌, సిహెచ్‌. మధు, గన్ను 
కృష్ణమూర్తి, తిరునగరి, దిలావర్‌, దెంచనాల శ్రీనివాస్‌, వేముగంటి మురళీ, సిధార్థ, 
బెల్లంకొండ సంపత్‌ కుమార్‌, తిరునగరి, తిరునగరి శ్రీనివాస్‌, చైతన్య ప్రకాశ్‌, 
వేముల ఎల్లయ్య, పగడాల నాగేందర్‌, చెరుకు సుధాకర్‌, కందాళై రాఘవాచార్యా 
ఐలేని గిరి, పెన్నా శివరామకృష్ణ, జూపాక సుభద్ర, గోగు శ్యామల వంటి కవుల 
కవిత్వాన్ని వివిధ పత్రికల్లో మాత్రమే చదవగలిగాను, నాద్భష్టికి వచ్చిన కవుల కవిత్వమే 
ఇంతగా ఉంటే రానిదెంతగా ఉందో ఊహించుకోవచ్చు. ప్రజల చైతన్యాన్నీ అస్తిత్వాన్సీ, 
ఉద్యమాన్నీ బలోపేతం చేసే కవులందరీ ప్రతీకలను గానీ, వారి నిఖార్సయిన 
భావవ్యక్తీకరణలను గానీ విపులంగా విశ్లేషించడం నాకిచ్చిన వ్యాసపరిధిని బట్టి 
సాధ్యం కాదు. 

తెలంగాణ అస్తిత్వ కవిత్వం చదవడం వల్ల ప్రజల వ్యక్తిత్వం విస్తరిస్తుంది. 
బానిస స్వభావం తొలిగిపోతుంది. ఆత్మగౌరవంతో పాటు ప్రజలు తమ వ్యక్తిత్వాన్సీ, 
తమ ప్రాంత అస్తిత్వాన్నీ నిలబెట్టుకోగలుగుతారు. ఈ కవితాపాదాల్ని పరిశీలించండి. 

“మన నేల ఒకటే మన జాతి ఒకటే అయితే బతుకులొక్క తీర్ల ఎందుకు 
లెవ్వురా అయ్య” - నందిని సిధారెడ్డి “తాతలిచ్చిన సారెడు భూమి పైసగొంటివి. 
కాలువ నీకు వారె, కళ్లనీళ్లు నాకు మిగిలే” “మా గడ్డ మాకు పరాయిదయింది... 
చేతులు చాచే రోజు నుండి విముక్తం చేయండి” - కోట్ల వెంకటేశ్వరరెడ్డి. 

“మాకెవ్వల సొమ్ము అక్కర్లేదు. మాయి మాకు దక్కుతే సాలు. మాకు సోయి 
లేదనుకోకండ్రి. లొల్లిని షురువు జేస్తే తొవ్వ జూసుకోవాలె. తోక ముడుసుకోవాలే” 
- దాస్యం లక్ష్మయ్య “నువ్వు చూపిస్తున్న దృశ్యంలోని బొమ్మని కాను నువ్వు ఆడిస్తున్న 
మాటల్లో మాటని కాను. నేను మాట్లాడిస్తానింక, నేను ఆడిస్తానింక” - అఫ్సర్‌. 

“మా నీళ్లు మర్లగొట్టి, మీ దొయ్యల పారిచ్చుకున్నవ్‌. కొలువులు చదువులు 
గద్దోలె తన్నుకపోయినవ్‌. మా కరంటు మాకు గాకుంట చేసినవ్‌. బల్లు, కాలేజీలు, 
బస్సులు, రైలు, అన్నిట్లో - నీదే పెద్ద పాలు. రేడియో, టి.వీ., సినిమాలల్ల వయిలల్ల 
యాడ చూసినా నీ యాసే నీ భాషే” - అన్నవరం దేవేందర్‌. 

“రెండు సెవులు రెండు చాటలు చేస్మోని ఇను. నా రాజక్క నా కొమురక్క నా 
అయిలక్క ముచ్చట్లు పెట్టుకునేటప్పుడు ఇను. నా భాష కృతకభాష కాదని తెల్పదిరయ్యా! 
మల్లెప్పుడింక మర్చిపోయి నాది కృతకభాషంటే జూలు పీకి రెండు చెంపలు వాయిస్త” 
- టి. కృష్ణమూర్తి యాదవ్‌. 

“నా తెలంగాణ! నేదొక కుంతీమాత! ప్రజలంతా దగాపడ్డ పాండవులు. 
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అన్యాయానికి గురైన పాండవుల అజ్ఞాత కాలమైంది” - ప్రొ॥ బి. జనార్థన్‌రావు, 
“మమ్మల్ని చావుమంటరా? బతకమంటరా? మీ రాజ్యంల మాకీయింత నీడ లేకుండ 
జేస్తే మా బతుకుల కోసం మా రాజ్యం కోసం చావడానికి మేము సిద్ధమే” - 
అలాజిపూర్‌ కిషన్‌. “ఆల్లు మన రక్తాన్ని మన నీల్లని, స్టాలేసుకోని బోండాల్తాగినటుల 
తాగుతండ్రు” - షాజహానా 

“మా సిమెంటు గుట్టలు నేలమట్టవుతున్నవి. బొగ్గుబావులు పాతాళం పోతున్నవి. 
చెరువులు కూడుకుపోతున్నవి. పల్లెలు వల్లకాడులవుతున్నవి. రచ్చబండ మీద న్యాయం 
చెప్పే మీరే తెలంగాణ ఏర్పాటు నేరమంటారా... ఇప్పుడు గొడ్డలి నూరడం తెలుసు” 
- దేవరశెట్టి జనార్థన్‌. 

మనది భాషాప్రముక్త రాష్ట్రమైనప్పటికీ తెలంగాణ భాషకు, భాగస్వామ్యమైన 
మిగతా ప్రాంతాలలో గౌరవం లేదు. భాష విషయంలో యేకభావన ఉండాల్సిందిపోయి 
బానిసల భాషగా అగౌరవం పొందడం వల్ల తెలంగాణ ప్రజలకు ఆగ్రహం కలిగింది. 
ఆ ఆ(గహాన్నే కవులు కవిత్వీకరించారు. మరింత అస్తిత్వ భావజాలంతో చెప్పారు. 
నిజానికి మూడు ప్రాంతాల భాష యెన్నటికీ యేకీకరణ చెందదు. ప్రామాణిక భాష 
సంపన్న భాగస్వామ్య ప్రాంతాలదే కనుక భాష మీద పట్టు, అధిపత్యం ఉంటుంది. 
తెలంగాణ ప్రజలు అక్షరాస్యులైనా నిరక్షరాస్యులుగానే అగౌరవం పొందుతుంటే 
భాగస్వామ్య ప్రాంతాల చేత అవహేళనకు గురికావడమనే విషయాన్ని కవులు 
ధికారకవనంతో వ్యక్తపరిచారు. తెలంగాణ అస్తిత్వాన్ని వర్తమాన భాషా విషయంలోనే 
కాదు యే విషయంలోనైనా రాష్ట్రం కాపాడలేనప్పుడు దాన్ని కాపాడుకోవడానికి 
విడిపోవడమే పరిష్కారం అనే విషయాన్ని తెలంగాణ ప్రజలు రాష్ట ప్రజల ముందుకు 
ఉద్యమ రూపంలో తెస్తున్నారనేది తప్పక గ్రహించవలసి ఉంటుంది. మనది మూడు 
ప్రాంతాల భాగస్వామ్య రాష్టం కనుక తెలంగాణ స్వేచ్చను, స్వతంత్రతను మిగతా 
ప్రాంతాలు పరిరక్షించవలనింది పోయి ఆధిపత్య పెత్తందారి తనంతో 
దోచుకుంటుంన్నారనీ ఈ దోపిడీని ఎదిరించాలనే తలంపునకు కవులు స్పందించి 
అక్షరరూపంలో చైతన్యపరచగలిగారు. 

తెలంగాణ పల్లెలు కన్నీరు పెట్టుకోవడానికి ఎన్నో కారణాలు ఉన్నప్పటికీ 
ప్రధానంగా అగుపించేవి మూడు కారణాలే. ఒకటి వ్యవసాయం, రెండు కులవృత్తులు, 
మూడు మానవీయ సంబంధాల విధ్వంసం. తెలంగాణ గ్రామీణ వ్యవసాయం అన్ని 
విధాల అడుగంటిపోయింది. ప్రస్తుతం రైతును కాపాడే నాథుడే లేడు. రైతుల 
కుటుంబాలకు మిగిలింది ఆత్మహత్యల పర్వమొక్కటే. పాండవులు అరణ్య, 
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అజ్ఞాతవాసాలు చేసి మళ్లీ రాజ్యానికి తిరిగి వస్తామన్న విశ్వాసంతో వెళ్లారు కానీ 
రైతులు ఎన్ని అరణ్యవాసాలు అజ్ఞాతవాసాలు చేసినా ఫలితం దక్కదనే విశ్వాసంతోనే 
ఉన్న వూరునూ నమ్ముకున్న భూమిని వదిలి గుండె కోతతో వలసలు పోతున్నారు. 
అలాగే గ్రామీణ కులవృత్తులు, చేతివృత్తులు మటుమాయమైపోయాయి. గ్రామీణ 
ప్రజలకు కులాలున్నాయి కానీ కులవృత్తులు లేవు. సామ్రాజ్యవాదం దేశపాలకులలోనే 
కాదు ప్రజల జీవితాల్లోనూ చొరబడింది. 'ది గ్లోబల్‌ విలేజీ ఫిలాసఫీ వల్ల కులవృత్తుల 
సంపదంతా ఇతర ప్రాంతాలకు తరలిపోయింది. అన్ని వృత్తులవాళ్లు, అనాథలయ్యారు. 
కులవృత్తుల్ని వదిలేసి మరో వృత్తిలో స్థిరపడేంత శక్తి కానీ జ్ఞానం కానీ తెలంగాణ 
ప్రజలకు లేకపోవడం వల్ల పల్లె బతుకు నెర్రెలిడిన నేలైపోయింది. ప్రపంచీకరణవల్ల 
గ్రామీణ ప్రజలు మరింత పరాయీకరణకు గురయ్యారు. 

“కల్లుగీసేది మేమైతే ముంత మీద ధరను ముద్రించేది వాడు. ఆ పై అబ్బారోడి 
నిఘ. కల్తీ చేసేది దళారోళ్లయితే కల్తీ కులమని పేరు మోసేది మేమే. మాలో కసి 
తాటిపీచైరుగులుతుంది. మా ఆడోళ్లని వొళ్లమ్ముకున్నోళ్లుగా పరాచకాలాడుతుంటే 
ముంజ కొడవళ్లతో ముక్కలు ముక్కలుగా నరకాలనిపిస్తుంది” - కొంపెల్లి వెంకట్‌. 
“అమ్మా సిన్న దొర్సానీ! ఆడు నీ ఈడోడు అనుకున్నవేమో మీ కులం కానోడు తల్లీ, 
మీ మతి మా మీద పడ్డా మా మతి మీ మీద పడ్డా సిచ్చ మాకేనమ్మా” - చిత్రం 
ప్రసాద్‌. “ప్రభూ! మా దేశం లెక్కల ప్రకారం నీవు ఓ.సి. క్రీస్తువి. అందుకే ప్రభూ 
ఈ సారి మా గాథలన్ని తెలుసుకునే మాల క్రీస్తుగానో, మా బాధల్ని తెలుసుకునే 
మాదిగ క్రీస్తుగానో నీ రెండవ రాకడలో రావాలని సదా ప్రార్థిస్తుంటాం” - మద్దెల 
శాంతయ్య “జొన్నచేలో కోటిరెడ్డి కొంగు లాగినప్పుడు కుమిలిపోలేదా? చిరిగిన 
కొంగను చూసి నీ మొగుడడిగితే కొర్రు బట్టిందన్నప్పుడు నీ గుండెలవిసిపోలేదా? 
ఇన్ని జరిగినా ఇంకా పశువులా పడుందామా? వాడి తోలు వొల్చి ఓ తరంగం 
తప్పెట వాయిద్దాం” - కర్రి విజకుమారి. “నిన్నటిదాకా నీ చీనీ పళ్లెంలో అన్నం 
ముద్దయిన తెల్లదూది ఇవాళ నా కళ్లల్లో ఘనీభవించిన తెల్లపొరైంది. అందమైన 
చమ్మీ పరుపులు కుట్టిన చేతులతోనే ఇప్పుడు ఇటుకలు పేర్చి మట్టిపోసి దిమ్మెట 
కొడుత” - ఖాజా. “కాలువ గట్టువై కుంట కట్టవై పటేండ్ల హుకుం వడగండ్లకు 
గుక్క పెట్టుకునే అలుగువై దుఃఖాన్ని నిశ్శబ్దంగా దింపుకునే నీటి పిట్టా( కట్టగండికి 
గడ్డివామువై ఇసుక బస్తవై నిలువరించి ప్రాణాలిచ్చే జలదాత మా వూరి నీరడికాళ్లే 
కదా” - ఏనుగు నర్సింహరెడ్డి 

“నగలకి మెరుగులు పెడుతూ వన్నె తగ్గిన తనినితాను మెరుగు పర్చుకోనివాడు 
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- అతివల అందాన్ని నగలతో పెంచినవాడు - నమ్ముకున్న కుంపటి చితిగా 
మారుతుంది. దిక్కులేని దిక్కుల్ని వెదుక్కుంటున్నారు” - రంగు సత్యనారాయణ. 
“వొకనాటి పొద్దు గాదాయె. ఒకనాటి ముచ్చట గాదాయె. ఏమి జెప్పుదును, యేమి 
జెప్పుదను ఎవలికి జెప్పుకోను, ఈ గోస, ఎవలికి జెప్పుకుంటే యెవలిందురు, దుః 
ఖం మింగి మింగి కడుపు కన్నీళ్లకలవాటు పడే” - యం.వెంకట్‌. 

“అది రాట్నమా! జీవిత చక్కురము. ఒక సేతో దారమెత్తి, 'జూాయ్‌'మంటూ 
కండె సుడతరు. సుడుతూ సుడుతూ ఆకలితో రాలిపోతరు” - యెన్నం ఉపేందర్‌. 
“సూస్తివి గద. టవర్తెట్ల గూలిపాయెనో! ఏది సూతారం గాదువారీ! సౌదీ వోతనని 
అమెరిక వోతివి. గిప్పుడు నిన్ను డాలర్లు గాపాడ్తాయిర. అమెరికా గూడా 
బొందలగడ్డయి తున్నది” - కాంచనపల్లి. “దొరకొడుకు పెండ్లయితున్నది. అరేయ్‌ 
జీతగాండ్లూ! అరే పోరగా... మాదిగోల్ల మల్లిగా. నీకు దమ్మొస్తె యెవనిగ్గావాలె. 
అడుగుల అడుగులేసుకుంట కథ జెప్పుండ్రి” - తేలిదేవర భానుమూర్తి. 

“తెల్లారి పొద్దూకౌ వయసంతా మగ్గం గుంటలో ఇంకిపాయె. నరాలు తెలుపాయె. 
సూపుకు దారం తుక్కువాయె. రోగాలు నొప్పులు కొంపసుట్టు అల్లుకుపాయె. బతుకంతా 
మిద్దె చెక్కల కింద బొంద పెట్టినట్టే ఉందే” - పులిపాటి గురుస్వామి. “మట్టి 
మడతల కింద మాసిపోతున్న కులవృత్తిలోంచి, నయా వలసవాద పెట్టుబడి దారుల 
యంత్రాల్లో పడి నలిగిన చేతివేళ్ల కన్నీల్లు బాధలోంచి... మా కులవాయిద్యం 
రుంజనాదాల్లోంచి... మా గాయాల పాటల్ని మీ చెవుల్లోకి పంపుతాను. బకెట్ల కొద్ది 
బాధల్ని చేది మీ దోసిళ్లు నింపుతాను” - బాణాల శ్రీనివాసరావు. 

“ఇన్నొద్దులు నువు కాలు కింద పెడితె నీ అరికాల్లకు నొప్పయితదని నా 
అరచేతుల్ని పర్సిన, నీకు సుస్తి జేస్తే గది నాకు రావాల్నని మొక్కులు మొక్కుకున్న, 
దొర్సానీ నేను నీ మన్సినేనన్న నా నోట్లో మున్నుబోయకు దొర్బానీ అని నీ కాల్లకు 
సుట్టుకున్న నీ కులం నా కులం కలవదని గ్రహించుంటే, ఎల్లలు తెల్వని నా పేమని 
అద్సి తన్నిన. ఎడబాట్నే వరమిత్తావని తెలుసుకుంటే దొర్బానీ గిప్పుడు నా మనసు 
సిల్లుల జల్లెడయ్యేది గాదు” - అనిశెట్టి రజిత. 

ఈ కవితాపాదాలన్నింటిని శ్రద్ధగా చదివితే తెలంగాణ దళిత ప్రజలు, వెనకబడిన 
బహుజనులు జీవన పోరాటంలో ఎదుర్ముంటున్న సంఘర్షణను యొత్తిచూపుతాయి. 
ఆర్థిక సరళీకరణ, ప్రపంచీకరణ, ప్రైవేటీకరణ వల్ల కులవృత్తులలో జీవించే ప్రజలు 
పడుతున్న బాధలను తమదైన దళిత, బహుజన చైతన్యంతోనూ తెలంగాణ 
అస్తిత్వంతోను వినిపించారు. వివిధ వృత్తులలోని ప్రజలు యెంత ఆత్మాభిమానం 
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గలవాళ్లో గ్రహించ గలుగుతాం. కుల సమాజంలో కులాధిపత్యం అనివార్యమే. ఈ 
అనివార్యత మిగతా ప్రాంతాలకన్నా భిన్నంగా తెలంగాణలో ఉంది. కల్లుగీత కార్మికులు, 
జీతగాళ్లు, దళిత స్రీలు, మైనారిటీలు, విశ్వబ్రాహ్మలు, బోయలు, చాకలి, మంగలి, 
గూండ్ల, కుమ్మరివంటి కులవృత్తులలోని ప్రజల దయనీయ స్థితికి అద్దం పట్టారు. 
“గ్లోబల్‌ విలేజి” విలేజీలోని కులవృత్తుల్ని తుడిచిపెట్టింది. కులవృత్తులలో పొందే 
అవమానాలను ఈ కవులు యెత్తి చూపడంలో సఫలీకృతులయ్యారు. 

తెలంగాణకు భూమి సమస్య యెంతటిదో నీటి సమస్య అంతటిదే. నదులు 
లేక కాదు. నిల్వ చేసుకునే చెరువులు లేక కాదు. అన్నీ ఉన్నాయి. కానీ అల్లుని 
నోట్లో శని అనేది తెలంగాణ విషయంలో నిజమే మరి. నీరుండి భూమి బీడు పడ్డ 
ప్రాంతం దేశంలో ఒక్క తెలంగాణ ప్రాంతమే. తాగునీరు. సాగునీరు అందించడంలో 
గత ప్రభుత్వాలు నిర్లక్ష్యంగానే వ్యవహరించాయి. ప్రత్యేక రాష్టం తెలంగాణకు ఇచ్చినా 
నీటి సమస్య పరిష్మారం కాదనే వాళ్లు ఉన్నారు. కానీ ఇక్కడి ప్రజల్ని చూస్తూ ఉండిపోయే 
దయనీయ స్థితిని గూర్చి వాళ్ళ నోళ్ళెందుకు మాట్లాడవో అర్థంకాదు. దేహంలో 
రక్తం యెల్లవేళలా ప్రవహించినప్పుడే కదా మనిషి బతికేది. అలాగే భూమి బతకాలన్నా 
భూమి మీద పంట పొలాలు బతకాలన్నా నీళ్లు కావాలి కదా! తలాపున నీళ్లున్నా 
కాళ్ల దగ్గర ఉన్నవాడికి అందినంతగా తలాపున ఉన్నవాడికి అందకపోతే యెంత 
బాధుంటుందో ఆ బాధ తెలంగాణ (ప్రజలకే తెలుస్తుంది. ప్రాంతీయ అస్తిత్వంతో 
నీటి సమస్యను వ్యక్తీకరించిన ఈ కవిత్వం చూడండి. 

“నీల్లెంట కాల్లకాడికొస్తే అయితెమాయనుకుంటిమి. వలసవొచ్చిన కొంగ చెరువు 
నాదంటదా” - సుంకిరెడ్డి నారాయణరెడ్డి, “భక్తులు తప్ప భగీరథులేరి మాలో, మా 
చెరువుల్లో నీళ్లింకినా కన్నీల్లింకిపోవు. కన్నీళ్లను సైతం కుడిగట్టు కాలువకు మళ్లించేదే 
నీ రాజకీయం. మాకు కాటన్‌దొరలేడు” - సుంకిరెడ్డి, గుడిహాళం, శివకుమార్‌. 
“మూసీ ప్రాజెక్టు పేరెప్పుడైనా విన్నారా? గోచిగుడ్డంత నేలను తడుపుతుందా చిన్నతల్లి. 
మూసీ అంటే ముక్కు మూసుకునే అన్నలారా! మమ్మల్ని అది ఎన్నడూ 
మోసగించలేదు... చక్కనీరు దక్కనప్పుడు అరవై అడుగులు పెంచితే మాకేం? అల్మట్టిని 
అకాశంలో కడితే మాకేం?” - కె. శ్రీనివాస్‌. “వ్యవసాయం నీళ్లు లేక ఫలవంతం 
కావడం లేదు. పంటరాని రైతుకు భూదేవిని చూసి, గండెలు బరువెక్కుతున్నాయి. 
మాకిప్పుడు కరంటు కూడా కడుపు మంటకు తోడైంది” - పొట్లపల్లి శ్రీనివాసరావు. 

“ఆధునిక దేవాలయం ఆంధ్రుల పంట కాలువ. కన్న కొడుకును ఒదిలి, 
గోదావరి పరాయిబిడ్డకు పాలిస్తున్న తల్లి. చెన్నారెడ్డీ... చెన్నారెడ్డీ... తెలంగాణ కడుపుల 
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చెడబుట్టిన మాయావీ” - అల్లం నారాయణ. నీళ్ల విషయంలో జరుగుతున్న అన్యాయం 
అంతా ఇంతా కాదు. కవులు గళమెత్తి నినదించి ప్రజల్ని చైతన్యపరచడం భవిష్యత్తుకు 
శుభసూచకం. నీళ్ల చుట్టూ కరెంటు సమస్య అల్లుకుని ఉంది నందిని సిధారెడ్డి 
అన్నట్లు తెలంగాణ ప్రజలకు ఒక భాద కాదు. అన్నీ బాధలే. నీళ్లివ్వడంలో యెంత 
చిన్నచూపు చూస్తున్నారో కరంటు ఇవ్వడంలోనూ అంతే రైతుల ఆత్మహత్యలు కరెంటు 
హత్యలు తెలంగాణలో ఒక దినచర్యగా మారింది. విద్యుత్తు లేకపోతే భూమికి 
కంటిచూపే ఉండదనే భావనను కవులు కవిత్వంలో పలికించారు. తెలంగాణ కవులు 
సాగునీరు మీద కవిత్వం చెప్పాల్సిన రోజులివి. రైతుల జీవశ్వాస నీళ్ల మీదే ఆధారపడి 
ఉంది. చెరువులున్న చోట నీటి దొంగలున్నట్లే, నదులున్న చోటా ఉంటారు. దొంగల్ని 
పట్టి ప్రజల ముందు పెట్టడం కవుల కర్తవ్యం. “నీళ్లే ఒకరి నోటికి ఎండమావియై, 
అందని ద్రాక్షయై, అందినా పాలుగా గాక నెత్తురుగా ప్రవహించినప్పుడు ఆదిలాబాదులో 
ఆదివాసయెనా, జనగామలో ఏడేండ్లు కరువుననుభవించిన మైదాన ప్రాంతంవారియైనా 
గోదావరే పావనోదారవాఃపురాల గురించి తనదనే భావన ఎలా పొందగలుగుతారు?” 
- వరవరరావు 

మూడు భాగస్వామ్య ప్రాంతాల మధ్య రాష్టంలో పొసగని పరిస్థితులు ఉన్నాయి. 
ఈ పరిస్థితుల గురించి చర్చజరగటం లేదు. రెండు ప్రాంతాలకు తెలంగాణ అనేది 
ఒక స్వంత ఆస్తి అయిపోయిందనే భావన కలగటానికి మొదటి కారణం వలసవచ్చి 
స్థిరపడి, ఆ తర్వాత అధిపత్యవర్షంగా రూపాంతరం చెంది, ఇక్కడి అధిపత్య వర్గాలతో 
కలిసిపోయి వాళ్లను కూడా తమ అధిపత్యంలోకి లాక్కుంటున్న నేటి సందర్భాన్ని 
ప్రజలు పసిగట్టారు. పొసగని పరిస్థితులలోంచి విస్తరిస్తున్న తెలంగాణ ఉద్యమం 
ఇక్కడి అణగారిన ప్రజల మనోభావాల్ని నేటి ఉద్యమానికి వెన్నెముకగా చేసుకోవలసిన 
అవసరం యెంతైనా ఉంది. అమెరికాకు వెళ్లి మనవాళ్లు యెలా ఉంటున్నారో అలా 
వలసవచ్చినవాళ్లు ఉంటున్నారనే భావ ఇక్కడి ప్రజలలో ఉంది. తమతోనూ, తమ 
మట్టితోనూ పూర్తిగా మమేకం కావడం లేదనీ, ఇక్కడి భూమి, వనరులు వాళ్ల 
అవసరాలకు అనువైన విధంగా మలుచుకుంటున్నారే తప్ప తెలంగాణ తనాన్ని 
అలవరచుకోవడంలేదనేది ప్రస్తుతం ప్రజలలో ఉన్న భావన. ఆంధ్రులు వలస 
వచ్చినంతగా ఇక్కడి తెలంగాణ ప్రజలు అక్కడి ప్రాంతాలకు వలస వెళ్లడం లేదుగానీ 
ఆ ప్రాంతాలవాళ్లే ఊహకందని విధంగా ఇక్కడి జిల్లాలకు గ్రామాలకు విస్తరిస్తున్నారు. 
తెలంగాణవాళ్లు బొంబాయికీ నాగ్‌పూర్‌కు లేదా అరబ్బు దేశాలకు వలస వెళతారు 
కానీ ఆంధ్ర, రాయలసీమ ప్రాంతాలకు వెళ్లరు. ఎందుకు వెళ్లరు? వాళ్లు ఆదరించరనా? 
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తాము చూస్తున్నట్టు చూడరనా? మమేకం చేసుకోలేరనా? వాళ్లే బతకడానికి వస్తే 
మనమెందుకు పోవడం అనా? మొత్తం మీద ఒకప్పుడు వలస వచ్చినవాళ్లలా ఇప్పుడు 
వచ్చేవాళ్లు లేరనీ తమ సంపదను వనరులను అధిపత్య స్వభావంతో పొందుతున్నారనే 
భావన విస్తరించింది. దీనివల్ల తమ అస్తిత్వం యెక్కడ దెబ్బ తింటుందోననే గుబులు 
మొదలైంది. ఇడ్లీ వ్యాపారం మొదలుకొని వస్త వ్యాపారం దాక భూముల కొనుగోలు 
వ్యాపారం మొదలుకొని రియల్‌ ఎస్టేట్‌ వ్యాపారం దాక విద్యావ్యాపారం మొదలుకొని 
వైద్యవ్యాపారం దాక ఇలా అన్ని వ్యాపారాలను తెలంగాణ ప్రాంతాలలో చేయడంవల్ల 
తెలంగాణ ప్రజల డబ్బునంతా ఇనుప చీపురు కట్టలతో ఊడ్చుకుపోతున్నారనే భావన 
ప్రజలలో ఏర్పడింది. ఈ భావపరంపరలోంచి కవులు తమ కవిత్వాన్ని రాశారు. 
కొన్ని పాదాలను చూడండి. 

“నేనొద్దు మొర్రో అంటే ఇనకపోతిరి. ఇత్తేశి పొత్తు గలిపె నా ఇంట్ల నన్ను 
పరాయోన్ని జేసి నా మీద పెత్తనానికి తయారైతిరి. మనది మనదన్న మశ్కెల నన్ను 
ముంచి పొత్తుల జాగాల సొంతానికి మేడలు గట్టిండు. కొసకు నా ఇస్స నాగ్గాకుంట 
జేస్తుండు” - బోధనం నర్సిరెడ్డి. “కన్నీల్లింకిన ఈ ఎముకల గూడుల్లో, ఇంకేం 
దోసుకుందామని వచ్చినావు దొరా! మీ కండ్లల్ల పచ్చకామెర్లు గాయ. మీ దెబ్బల 
మీద జిల్లెళ్లు మొల్వ. రంపపు కోతై మెలితిప్పేబతుకు గోస మీద కూడా జెండా పాతి 
పోతండ్రు గదరా!” - పగడాల నాగేందర్‌. “వరద వరద వెల్లువ. వలస వెల్లువ. 
వెల్లువలో పూచిక పుల్లల్లా కొట్టుకుపోతున్న నా చార్‌ సౌ చాల్‌ పురానా షహర్‌. 
నేనిప్పుడు బాదుషాని. కాందిశీకుడిని. నా ఇంట్లో నేనే అపరిచితుడిని. గృహోస్ముఖంగా 
పయనించాలని ప్రయత్నించే ఒక పరదేశిని” - లోకేశ్వర్‌. 

“ఇక్కడేమో తల్లిదేహం పచ్చిపుండు. పొత్తిళ్లలో పసికందులు. మాట నేర్వనివారు. 
మాయనేర్వనివారు. ఒడి విడిచేందుకు గుందెజారేవారు... అరచేతి మీద ఐశ్వరర్యరేఖ 
దండిగానే ఉంది మరి! కొల్లగొడుతున్న వాడెవడు, గుల్ల చేస్తున్నదెవడు” - కాసుల 
ప్రతాపరెడ్డి. “ఒక తీరంట బడ్డమా ఒక్కసారంట బడ్డమా మూసి బత్కుల్ల కుత్కెల్దాంక 
ముంచిన్రాయె” - చింతపట్ల సుదర్శన్‌. “ఆంధ్రులు మదరాసు నగరాన్ని విడిచిపెట్టి 
హైదరాబాద్‌ నగరాన్ని వశపర్చుకున్నారు.” - నందిని సిధారెడ్డి “నా ఇంట్ల చొరబడి 
నన్నే బైటోణ్ని చేస్తిరి గదా! నా పంచన నిన్ను చేరమంటినా! ఎన్నడన్నా నేను విశాలంధ్ర 
పాట పాడ్తినా... మా వూర్ల నిలబడి మీ వూరు మావూరు ఒక్కటే అని పాడ్తరేంది...” 
- జూలూరు గౌరీశంకర్‌. “మేమిప్పుడు బెదిరే కుందేళ్లం కాదు. మా భాషను యాసను 
పద్యం చేసి పదును బెడుతున్నాం. మా మట్టి మీద నిలబడి వాళ్ల పుట్టుకల్ని 
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ప్రశ్నిస్తున్నాను” - బోడ జగన్నాథరావు. “బతుకొచ్చినోళ్లు ఈడ బలిసిపోతుంటే 
ఈడ పుట్టినోళ్లు పుచ్చి బర్రలైతండ్రు.... ఈడునోళ్ళు ఉన్నయి లేనియి 
అమ్ముకపోతుం[డ్రు” - ఎస్‌. హరగోపాల్‌. 

“తెలంగాణ మాగానం వొక తెగిపడిన తలకాయ. త్యాగం గతకాలపు వారసత్వం. 
వలస పక్షుల దబాయింపు చిద్విలాసంతో కనుమరుగవుతున్న మా తెలంగాణ తల్లి”- 
ఎస్‌.జగన్‌. “ఎలాంటి వాతావరణ సూచన లేకుండా విషాదం మనల్ని 
చుట్టుముడుతుంది” - జింబో. 

ఈ కవిత్వపాదాల్ని వ్యాఖ్యానించవలసిన అవసరం లేదు. విశ్లేషించవలసిన 
పనిలేదు. చాలా సరళ భాషలోనూ సాధారణ పాఠకుడు సైతం భావాభివ్యక్తిని అర్థం 
చేసుకోవడానికి వీలుగా ఉన్నాయి. 

తెలంగాణ ప్రజల జీవితంలో ఎదురవుతున్న మరో అతి ప్రధాన సమస్య 
నక్సలైట్లకు, ప్రభుత్వానికి మధ్య జరుగుతున్న పోరాటం. ప్రభుత్వం పోలీసుల చేత 
అణచివేసే హింసకు పూనుకుంటే ప్రజల సహకారంతో నక్సలైట్లు ప్రతిహింసకు 
దిగుతున్నారు. హింస, ప్రతిహింసలతో తెలంగాణ పల్లెలు రక్తసిక్తమవుతూనే ఉన్నాయి. 
నక్సలైట్లపై ప్రభుత్వం ఎన్ని నిర్బంధాలు, నిషేధాలు పెట్టినా వాళ్లు పోరాటం చేస్తూనే 
ఉన్నారు. నక్సలైట్లకు పోలీసులకు ప్రజలు సహకరించడంవల్ల వారి జీవితం అభద్రతకు 
లోనవుతుంది. గ్రామాలలోని యువకులు ఒక్నోమారు (గ్రామాలలో ఉండలేని పరిస్థితి. 
పల్లెల్లో ఒక భయానక వాతావరణం. ఎప్పుడు హింస జరుగుతుందో, ఎప్పుడు 
శాంతంగా ఉంటుందో తెలియని జీవన ఘర్షణ గూర్చి చాలా కవిత్వం వచ్చింది. 

“పాదం మోపిన చోటల్లా కన్నీటి తడి. ఎటు చూస్తే అటు నెత్తుటి చిత్తడి. 
దేట్‌లైన్‌ వరంగల్‌. తేది యేమని రాసేది - ఎస్‌.వేణుగోపాల్‌. 

“ఎక్కుపెట్టిన వెయ్యిన్నాక్క తుపాకీ మోతల మధ్యన, యెండిపోయిన బీడు 
బతుకుల పొల్లుకాలాల మధ్యన, తొమ్మిది జిల్లాల మోసపోయిన తలరాతల 
తెలంగాణను దర్శిస్తున్నా. కోటి రతనాలను కొల్లగొట్టి, మోడు వీణను చేసిన 
ఆంధ్రవుషారు” - దాసరాజు రామారావు. 

“ఒకరి చావుకి మరొకరి వ్యూహరచన. తుపాకీతో వీడు. మందుపాతరతో 
వాడు. శరీరాలు జల్లెడలు, రక్తపు ముద్దలు. పౌరహక్క్ములెక్కడివి. నిజనిర్ధారణలెక్కడి? 
రెండు వేపులా కత్తులు వేళ్లాడుతున్నప్పుడు హక్కులు రాజ్యాంగపు అలంకారాలవు 
తాయి.” - కాంచనపల్లి రాజేంద్రరాజు. “ఉన్నూళ్లనే పరాయి దేశమోళ్లమైనం. రజాకార్‌ 
జమాన్ల గూడ గింతన్నాయం లేదు” - కోడూరి విజయకుమార్‌. 
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“ఇవాళ తెలంగాణ పల్లెల్లో అమ్మ ఆఖరిచూపు కురువైపోతుంది. తెలంగాణ 
పల్లెల కనైెప్పుల మీద అవగింజంత కునుకులేదు” - ఏలేశ్వరం నాగభూషణాచార్య 

“తాతయ్యను జైలు నుంచి తీసుకొస్తాను అని వచ్చాడు. అమన్‌. పక్కనే ఇల్లు 
కదా ఇక్కడెందుకున్నావు అన్నాడు. ఇప్పుడిదే నా ఇల్లు అన్నాను. నాకు తెలుసు 
నిన్ను పోలీసులు పట్టుకొచ్చారు అన్నాడు. నేను జైలు జవానులను పరిచయం 
చేయబోయాను. నేను పోలీసును మామ అనను అన్నాడు. కోపంగా పోలీసులు 
మంచి వాళ్లు కాదు. పోలీసులు మనుషులుగా మంచోళ్లేఅన్నాను... గేట్లోకొచ్చాం. 
లోపల చిన్నగేటు వైపు తిరిగాను. అటెటు - ఇటు - నిన్ను తీసుకుపోతాను 
అంటున్నాడు. అమన్‌... నేనూ వస్తాను నీతోటి అని ఇటువైపు తిరిగాడు. విడదీసిన 
ఖాకీ చేతుల్లో అమన్‌ మారాము చేయడం వెనుదిరిగిన నాకు వినిపిస్తూనే ఉన్నది” - 
వరవరరావు. 

“గాలివలె నీరువలె కుక్కవలె దొంగవలె రాజ్యం సర్వాంతర్యామి. సర్వ పీఠిక 
మీద ఉక్కుపాదం. బలికి చెప్పిన వామనుడి పాదం. మోసుకొచ్చిన ఆకాశవాణి 
వార్తలో రాగం అపశ్చతి. అధికార ప్రకటనలో తప్పుడు కూతలు. రాజ్యహింస ఇక్కడ 
సర్వనామమూ నామవాచకమూ సశేషణమూ!” - ప్రసేన్‌. 

“రాత్రి వూరు కంటి మీద కునుకు లేదు. ఇనుపబూట్ల కార్లు వస్తాయనే భయం. 
ఇళ్ల మీద లాటీలు ఎగిరి - ఇళ్లలోన పోలీసులు బూతులు జారి కనిపించిన వాన్ని 
కటకటాల వెనక్కు నెట్టుతారనే భయం” - సిహెచ్‌. మధు 

ప్రభుత్వానికీ నక్సలైట్లకు మధ్య చర్చలు జరిగినప్పుడు ప్రజలు ప్రశాంతంగా 
ఉన్నారు. మళ్లీ రక్తపాతం మొదలవ్వడం వల్ల మూటా ముల్లె సర్ధుకొని “బతికుంటే 
బలుసాకు తిని బతకవచ్చు అనే భావనతో వలసవెళ్లే ప్రజల బతుకులను పట్టించుకునే 
వాళ్లెవరు? బిడ్డలు పోలీసుల చేతుల్లో మరణించినప్పుడు ఆ తల్లులు చేసే రోదనను 
వినేవాళ్లే లేరు. 

తెలంగాణలోని ప్రజలు తెలంగాణలోనే బతకలేక ఇతర ప్రాంతాలకు వలస 
వెళ్లినప్పుడు వాళ్ల కోసం తల్లిదంథడ్రులు పడే వేదన ఇంతా అంతా కాదు. 
ప్రపంచీకరణవల్ల మానవ సంబంధాలన్నీ వ్యాపార సంబంధాలుగా మారిపోతున్నాయి. 
ప్రజల జీవితం విచ్చిన్నమై పోతుంది. మనిషి ఒక సరుకుగాను, మారకపు విలువగాను 
మారిపోయాడు. గ్రామీణ, పట్టణ సంబంధాలన్నీ యాంత్రికమై పోవడం వల్ల 
అమానవీయ వాతావరణం దేశమంతా వ్యాపించినట్లే తెలంగాణ ప్రాంతాన్ని సైతం 
కబలించివేసింది. ఇప్పుడు మనుషుల మధ్యన, రక్తసంబంధాల మధ్యన, దాంపత్య 
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సంబంధాల మధ్యన, స్నేహసంబంధాల మధ్యన మిగిలున్నది యాంత్రిక 
సంబంధమొక్కటే. రూపాయికీ రూపాయికీ ఉన్న బంధమే మనిషికీ మనిషికీ ఉన్న 
బంధంగా గుర్తించుకోవాల్సిన కాలమిది. అందువల్ల తెలంగాణ పల్లెబతుకులు యెన్నో 
విధాల విచ్చిన్నమైపోయాయి. పరాయీకరణ తెలంగాణ అంతటా అవహించి వుంది. 
ఈ అవహించిన సందర్భంలోంచి కవిత్వం ఒక్క తెలంగాణ ప్రాంతం నుంచే రాలేదు. 
అన్ని ప్రాంతాల నుంచి వచ్చింది. గ్రామీణ జీవితంలో శరవేగంగా మార్పులు 
వస్తున్నాయి. ప్రపంచీకరణ వల్ల మానవీయ బంధాల మూలాలు తెగిపోవడమే కాదు. 
సాంస్కృతిక మూలాలు కూడా విచ్చిన్నమవుతున్నాయి. తమ భాష, వేషం 
ఆచారవ్యవహారాలన్నీ వక్రీకరించబడుతున్నాయి. తెలంగాణ సంస్కృతిని 
పరిరక్షించుకోలేని ఒక పరిస్థితి వచ్చింది. తెలంగాణ ప్రాంతానికి ఉందే అస్తిత్వం 
కేవలం వలసవాదుల వల్లే విధ్వంసం కాలేదు. తెలంగాణ ప్రాంతంలోని భూస్వాముల, 
సంపన్నవర్గాల వల్ల కూడా విధ్వంసమైపోతుంది. అన్నింటికి మించి ప్రపంచీకరణ 
వల్ల విధ్వంసమైపోతున్నదే ఎక్కువ. అందుకు ఈ కవితా పాదాల్ని పరిశీలించండి. 

“గా పట్నం కాడనే సల్లంగుండు కొడుకా! పెండ్లి సేసుకోకపోతివి. గా గడ్డం 
గీకకపోతివి. గీ ఉత్తరం ముక్కొచ్చిందని ఆగమాగంగొచ్చేవ్‌ కొడుకో. ఊరు దెయ్యం 
పట్టినట్టున్నది. మేం సావలేక బతకలేక మంచిగనే ఉన్నం. నీ బాంచెన్‌ నీ కాళ్లు 
పట్టుకుంటం. నీ తల్లి మీదొట్టు. ఆగమైతేమాయె. గిప్పటికి మాత్రం ఆడనే ఉండు 
కొడుకా!” - అన్వర్‌. 

“భయమేస్తోంది నాన్నా అమ్మ రాలేదు. నువ్వు వెంటనే రావా! వస్తున్నాను 
తల్లీ వస్తాను. వెంటనే వస్తాను. మాటలు, నమ్మకంగా చెప్పే మాటలు. నాన్న రాడు. 
భయం తొలగదు. చీకటి ముసరడం ఆగదు. టీ.వీ. భరోసా ఇవ్వదు. కార్టూన్‌ 
నెట్‌వర్క్‌ నవ్వును వెదజల్లదు. అదృశ్యహస్తమేదీ చెంపల మీద కన్నీటిని తుడవదు” 
- గుడిపాటి. “గాల్ల కడువు మీద మన్నువడని. గాల్లను ఒంటి కట్టెకు కట్టుకపోని. 
గాల్ల సావుగాని, మా ఉసురు ముట్టుకోని మా పోరగాండ్ల గోస తగలని, గాల్లను 
బొందలవెట్ట, మా రెక్కల కళ్ణెం ఇన్నేంద్లు తిన్నరు. మా బతుకంతగా సేండ్లల్లనే 
బుంగినం. మా సుకం యాది మరిసి, గాండ్ల ఇండ్ల ముందట పడి సచ్చినం” - 
ఆశారాజు. “పొద్దుపాయె! పొద్దు పాయె! పుట్టిందొకనాడు సచ్చేదొకనాడు. ముందుగాల 
తొల్గొల్ల మన బూమి రుణం చెల్లించుకోవాలె. మన మాట. పోవట్టె మన పాట 
పోవట్టె. మాటకు పాటుపడేటోల్లం. ఇజ్జత్‌కు పానమిచ్చేటోల్లం” - జూకంటి 
జగన్నాథం. “తెలంగాణను ఎడారిగా ఉంచిందెవరు? అన్నం లేని అక్షరాలు రాని 
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అవిటి దానిలా తయారు చేసిందెవరు? గోసిగుడ్డ గొంగడి బొంత ఇవే ఇక్కడి ప్రజల 
ఆస్తులు - అంతస్తులు” - కందుకూరి శ్రీరాములు. “కళ్లూ మావే వేళ్లూ మావే. 
మేం గాయాల్ని పంచుకుతింటున్నాం. ఇంకొంత కాలం మమ్ముల్ని మనుషులుగా 
బతకనీయండి” - మోతుకూరి అశోక్‌ కుమార్‌. 

“పోలం దున్నక ముందే, మేడి పట్టక ముందే, గింజ చల్లకముందే, నారుమళ్లు 
కట్టకముందే కంకులు విరగకాచినై విరగకాచినై పొలంల కాదు, మా ఊర్త్లల్ల మా 
ఇండ్లల్ల, మా బత్కుల్ల” - డా॥ రూప్‌కుమార్‌ డబ్బీకార్‌. “కట్టలు తెగిన దుఃఖం. 
కూలిన దరి చేరిన పూడిక. తెగిన దెందెడ, సాగని మోట, కాయలు గాచిన పాదం. 
బొబ్బలెక్కిన చేయి. అనంతవాగులో దిగబడ్డ బతుకు బండి” - కాసుల లింగారెడ్డి 

“మీ పెద్ద పెద్దోల్లంత నా లెక్కనే ఏషాలు గడ్తరని నా లెక్కనే పల్కులు పలుక్తరని, 
నాకేమెర్క గులాపోన్ని నన్ను బట్టుక తంతరు? మా కులవృత్తయ్యా ఇది. మేం 
బయిరూపుల్లోం. మా తాతతండ్రుల కాన్నించి లేని ఏ, షం నేనేమన్న ఇయ్యాల్ల 
కొత్తగా గడ్తినా నన్ను బట్మతంతరు” - దేవరాజు మహారాజు 

“పటం చెరూ పటం చెరూ నీ పాట వింటే కడువు చెరువు. నీ మాట వింటే 
గుండె బరువు. ఒకప్పుడు నీవు ప్రాణవాయువు వూటవు. పచ్చపొలాల బాటవు. 
కరువులో కూడా నీ చెరువు అలలు మంచినీటి పాటలా వినిపించేవి. (ప్రతి 
పారిశ్రామికవాడా భోపాల్‌గా మారవలసిందేనా పటం చెరూ పటం చెరూ” - అమ్మంగి 
వేణుగోపాల్‌. 

తెలంగాణ ప్రజలు అస్తిత్వాన్ని కాపాడే ముందు తెలంగాణ భాషకుండే అస్తిత్వాన్ని 
కాపాడాలి. ప్రపంచీకరణవల్ల తెలంగాణ భాష ఏయే ప్రమాదాలను ఎదుర్ముంటుందో 
వాటి నుంచి కాపాడుకోవడం ఎంత అవసరమో భాగస్వామ్య ప్రాంతాలవల్ల ఎదురయ్యే 
అణచివేతను ఎదుర్కోవడం అంతే అవసరం. లేకపోతే రావిశాస్త్రి భాషకున్న గౌరవం 
అల్లం రాజయ్య భాషకుండదు. నేటి యాంకర్ల భాష పొందుతున్న గౌరవమైనా 
తెలంగాణ భాష పొందదు. కవులు కవిత్వంలో తెలంగాణ పదాలను ఎక్కువగా 
వాడుతున్నారా? తక్కువగా వాడుతున్నారా? అని కాకుండా తెలంగాణ భాషకుండే 
సువాసనతోనూ, సున్నితత్వంతోనూ, సూటిదనంతోనూ, అభివ్యక్తి విన్యాసాలతోను 
సజీవమయ్యేట్లు, ప్రాణప్రదమయ్యేట్లు తెలంగాణ జీవభాషను వాడాలి. తెలంగాణ 
ప్రజల విశ్వాసాలు, నమ్మకాలు, సంప్రదాయాలు, పండగలు, బాంధవ్యాలు 
మనోభావాలు, కట్టు, బొట్టు, నడక, మాట, మర్యాద, మన్ననలతోపాటు ప్రాంతీయ 
తేమ నేటి కవిత్వానికి అతి ప్రానం. ఇక్కడి ప్రజల ఆనంద విషాదాలను, పౌరుషాలను, 
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సాహసాలను వివిధ ప్రాంతాల బెన్నత్యాలను, వీరగాథలను, రణతంత్రాలను, 
జయాపజయాలను కవిత్వీరించడంతో పాటు ఇక్కడి ప్రకృతి అందాలను ఎత్తిచూపాలి. 
ఇక్కడి నదుల నడకకు, కొండల సోయగాలకు, తీరప్రాంతాలకు, నదీనదాలకు 
ప్రాధాన్యత పెరగాలి. ప్రపంచంలోని మారుమూల మనుషుల సమస్యలకు నేటికవి 
యెలా చలించిపోతాడో తన ప్రాంతపు సమస్యకు అంతే చలించిపోవాలి. 


చెప్పుకోవడంలో న్యూనతాభావం పనికి రాదు. లేకపోతే కవిత్వంలో అస్తిత్వాన్ని 
సాధించలేం. 


(నల్లగొంద జిల్లా బోనగిరిలోని లక్ష్మీనరసింహస్వామి డిగ్రీ కళాశాలలో తెలంగాణ 
సాపొత్యం - జీవిత చిత్రణ” అనే అంశంపై జరిగిన జాతీయ సదస్సులో 


సమర్పించిన పత్రం) 


- తెలంగాణ సోయి : జులై-సెప్టెంబర్‌ 2007 
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భాషా సంస్కృతులు చైతన్యమే ప్రజా ఉద్యమాలకు భూమికైంది 
ఆంధ్రమహాసభలు : మెతుకు సీమ 
- ఎన్‌. ఛీగరూన్‌ 


భాషా సంస్కృతుల చైతన్యమే -, ప్రజా ఉద్యమాలకు భూమికైంది, 
ఆంధ్రమహాసభలు -మెతుకు సీమ, అడవులు కొండలు అనుంగు బిడ్డలు, పొలాల 
పొత్తిన పెరిగిన పాపలు, లేచిరి క్రోదోద్దత బీకరులై, తళ తళ మెరిసెను కొడవలి, 
ఎగసి ఎగసి నర్తించెను నాగలి, పుట్టకేటుతో కదలి రాచరిక, అట్టాలికములు మట్టిన 
కలిసెను, జార కుబేరుల మేడలు మిద్దెలు, గడగడ గడగడ వణకుచు కూలెను, 
హతాకూల జారుల పాలన. నర్రెల వారి బదా బదలయ్యెను 
అంటూ నిజాం పాలనలో తెలంగాణలో అమలైన దమనకాండపై తిరుగుబాటుగా 
వచ్చిన ప్రజా పోరాటాన్ని అభ్యుదయ కవి మఖ్టూం తెలంగాణ” గేయంలో వర్ణించారు. 
ఆ రోజుల్లో తెలంగాణ ప్రజల పై కొనసాగిన వివక్షత, దోపిడీ, పీడనల లోంచి తెలుగు 
భాషా సంస్కృతుల రక్షణ కోసం, ప్రచారం కోసం ఆంధ్రజన సంఘంష ఆంధ్రమహాసభలు 
ఏర్పడ్డాయి. గ్రంథాలయోద్యమము, సభలు, సమావేశాలు, పాఠశాలల ఏర్పాటుతో విద్యా 
వ్యాప్తి లాంటి కార్యక్రమాలు నిర్వహించబడ్డాయి. ఆ చారిత్రక కర్తవ్యాల్లో తన వంతుగా 
మెతుకు సీమ ప్రజలు పోషించిన పాత్రను పరిశీలించే ప్రయత్నమే ఈ వ్యాసం. భాషా 
సంస్కృతుల చైతన్యంతో మొదలైన మొదటి సభ. ప్రజా ఉద్యమ స్థాయికి ఎదిగిన 
తర్వాత చివరి ఆంధ్రమహాసభ యాదృశ్చికమైన ప్రత్యేక సంఘటనలే. 


సాంస్కృతిక చైతన్యమే ఆంధ్రజన సంఘం 

రాష్ట్రానికి ముఖ్యపట్టణం, తెలంగాణాలోని ప్రధాన నగరమేకాక తెలుగు ప్రజలు 
అధికంగా ఉన్న హైద్రాబాద్‌లో 1921 నవంబరులో ఒక సమావేశం జరిగింది. ఆ 
సమావేశంలో ఇంగ్లీషు, మరాఠి, ఉర్దూ భాషల్లో వక్తలు మాట్లాడారు. ఆలంపల్లి 
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వెంకట రామారావు తెలుగులో మాట్లాడుతుండగా సభలోని వాళ్ళు చప్పట్లు కొట్టి 
మాట్లాడకుండా చేశారు. ఈ సంఘటన తెలుగు భాషకు జరిగిన అవమానంగా 
భావించిన తెలంగాణ యువకులు స్పందించారు. ఫలితంగా అదే రోజు 1921 
నవంబరు 12న రాత్రికే మెదక్‌ జిల్లాకు చెందిన టెక్కాల్‌ రంగారావు గారింట్లో 
సమావశమయ్యారు. ఈయనది మెదక్‌ జిల్లాలోని టేక్మాల్‌ గ్రామం. అధిక సంఖ్యాకులు 
మాట్లాడే తెలుగు భాషకు జరిగిన అవమానంపై చర్చించి తెలుగు భాషా సంస్కృతులను 
ప్రోత్సహించే కార్యక్రమాలు చేపట్టాలనుకున్నారు. అందుకోసం “ఆంధ్రజన సంఘం 
అనే సంస్థను ఏర్పాటు చేశారు. ఏడాది గడిచిన తర్వాత 1928లో “నిజాం రాష్ట్రాంధ్ర 
జన సంఘంిగా మార్చినారు. ఈ సంస్థ ఆధ్వర్యంలో అమలు జరుపాల్సిన అంశాలపై 
మొదటి సమావేశంలోనే నిర్ణయాలు చేశారు. వాటిలో గ్రంథాలయాలు, పాఠశాలలు 
స్థాపించుట, ఆంధ్ర భాషా ప్రచారం, కళలకు ప్రోత్సాహాన్నిచ్చుట, పుస్తకాలు, కరపత్రాలు, 
ఉపన్యాసాల ద్వారా విజ్ఞానాన్ని వ్యాపింపచేయుట తదితర పరిమితమైన 
కార్యక్రమాలున్నాయి. 

గంథాలయ పఠన మందిరములను విరివిగా స్థాపించి మాతృభాష పట్ల 
అభిమానం కల్పించి భాషా వ్యాప్తికి, పత్రికా పఠనము కొరకు పల్లెటూళ్ళ వరకు 
మార్గమేర్చరచుట, సామాన్యులకు నిత్య జీవితంలో ఎదురయ్యే కష్టాల నుండి విముక్తి 
కల్లించుటకు శక్తిమేరకు ప్రయత్నించాలని నిర్ణయించారు. 

నిజాం రాష్టాంధ్రల జనసంఘం ఆధ్వర్యంలో (గ్రంథాలయాల ఏర్పాటు, సభలు, 
సమావేశాలు, పుస్తక, పత్రిక ప్రచురణలవంటి కార్యక్రమాలు నిర్వహించారు. 


మెదక్‌లో గ్రంథాలయోద్యమం 

భాషా సంస్కృతుల ప్రచారంలో భాగంగా చేపట్టిన (గ్రంథాలయాల ఏర్పాటులో 
మెదక్‌ జిల్లా ప్రజలు పాలుపంచుకున్నారు. ఆక్రమంలోనే జోగిపేటలో సుల్గంటి 
శివప్ప ఆధ్వర్యంలో 1922లో జోగినాధాంధ్ర గ్రంథాలయం ప్రారంభించారు. ఆతర్వాత 
కొంతకాలం పట్లూరి నారాయణ, దత్తానారాయణ [గ్రంథాలయాన్ని నిర్వహించారు. 
ఈ [గ్రంథాలయం వల్ల స్థానికుల్లో కల్గిన చైతన్యం జోగిపేటలో తర్వాత జరిగిన 
ప్రథమాంధ్ర మహాసభలకు ఎంతగానో ఉపకరించింది. 

ఆంధ్రమహాసభ ఏర్పడిన తర్వాత 1939లో జోగిపేట గ్రంథాలయానికి 
అనుబంధంగా వయోజనులకు విద్య నేర్పటానికి రాత్రి బడిని ప్రారంభించి ఆనాడే 
వయోజన విద్యకు కృషి చేశారు. రోజుకొక విద్యావంతుడు విద్య బోధించుటకు 
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నిర్ణయించుకొని స్వచ్చందంగా నడిపించారు. జోగిపేటకు వచ్చిన ఆంధ్రజన సంఘం 
నాయకులు దగ్గర్లో ఉన్న “నేరుడు గుంటికు వెళ్ళి గ్రామస్థుల సహకారంతో మల్లికార్జున 
[గ్రంథాలయం ఏర్పాటు చేశారు. అలాగే 1928లో సంగారెడ్డిలో “ఆనంద గ్రంథాలయం 
1924 సిద్ధి పేటలో “ఉమా మహేశ్వరి గ్రంథాలయాలు ఏర్పడ్డాయి. అయితే రెండు 
సంవత్సరాల తర్వాత గ్రంథాలయాన్ని నిర్వహించే వారు లేక కొంతకాలం మూతబడి 
ఆంధ్ర మహాసభ స్ఫూర్తితో కొర్తివాడ నాగభూషణం చొరవ చేసి పునరుద్ధరించారు. 
ఆంధ్రమహాసభ నాయకులు మాడపాటి హన్మంతరావు, సురవరం ప్రతాప్‌రెడ్డి, బూర్లుల 
రామకృష్ణారావు, మందుముల రాంచంద్రరావు గ్రంథాలయాల ఏర్పాటుకు జిల్లాలో 
పర్యటించి ఇచ్చిన ప్రోత్సాహం వలన మరిన్ని గ్రంథాలయాలు ఏర్పడ్డాయి. 
గ్రంథాలయోద్యమ సభల్లో జాతి, భాష, సంస్కృతులను కీర్తించారు. “కడకు నూరూర 
గ్రంథాలయంబైన స్థాపింపుడయ్య విద్యార్థులారా ప్రతిమండలమున పత్రికా రాజముల్‌ 
ప్రచురింపుడయ్య విద్వాంసులారా” అని ప్రబోధించారు. 

జోగిపేట ఆంధ్రమహాసభ సభలకు హాజరై వచ్చిన మెదక్‌ యువకులు క్రిష్ణారావు, 
లంకా రామకృష్ణ శర్మ, రాచేపల్లి మాణిక్యరావులు “శ్రీ కృష్ణ గ్రంథాలయం” 
ప్రారంభించారు. దీని నిర్వహణకు గాను పాపన్నపేట సంస్థానాదీశురాలు వెంకట 
లక్ష్మమ్మ కొన్ని పుస్తకాలు, అల్మారా ఇతర సామగ్రిని, ఖండవల్లి లక్ష్మీరంజనం రాసిన 
'తెనుగుదుక్కి బహుకరించారు. అందోల్‌ తాలూక చౌటకూర్‌లో రాఘవరెడ్డి 
అధ్యక్షులుగా గాండ్ల సంగప్ప కార్యదర్శిగా 'శ్రీ లక్ష్మీ నర్సింహ గ్రంథాలయం డాకూర్‌లో 
“సచ్చిదానంద గ్రంథాలయం), రామంచలో “జైహింద్‌ గ్రంథాలయం) 1987లో 
సదాశివపేటలో “ఆంధ్ర విజ్ఞాన గ్రంథాలయం” ప్రారంభించబడ్డాయి. 

1935లో శంకరం పేటలో “శ్రీరామచంద్ర సంస్కృతాంధ్ర గ్రంథాలయాన్ని 
బి.వి. రాజేశ్వరశర్మ కార్యదర్శిగా నడిపించారు. 1940లో చేనేత కార్మికులు 'శ్రీ 
మార్మండేయ గ్రంథాలయం” నెలకొల్పారు. మోర్తాటి హన్మయ్య అధ్యక్షులుగా, గుజ్జం 
చిన్న హన్మయ్య కార్యదర్శిగా కమిటీ ఏర్పడి నిర్వహణ బాధ్యత చూసుకుంది. గోల్కొండ, 
ప్రజామిత్ర, యుగవాణి, విజయం, పద్మశాలి, నవ్వులరాణి తదితర పత్రికల్ని 
తెప్పించారు. ఎన్ని గ్రంథాలయాలు ఏర్పాటు చేసినా పేరొందిన గ్రంథాలయం ఒక్కటీ 
లేకపోవడం ఒక లోపమే. 

ఇలా జిల్లాల్లో కొనసాగిన గ్రంథాలయోద్యమంలో పరిమిత సంఖ్యలోనైనా 
యువకులు చురకైన పాత్ర నిర్వహించారు. పఠన మందిరాలు, పాఠశాలలు, సభలు, 
సమావేశాలు జరిపి సామాజిక, సాంస్కృతిక, రాజకీయ విషయాల్లో ప్రజలకు చైతన్యాన్ని 
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అందించగలిగారు. ఈ క్రమంలో జిల్లాలో కొన్ని లిఖిత, ముద్రణ పత్రికలు వెలువడ్డాయి. 

1926లో వడ్డేపల్లి నరసింహాచారి ప్రధాన సంపాదకుడుగా బెల్లంకొండ 
రామానుజాచార్యులు ప్రచురణ కర్తగా మెతుకు సీమ తొలి పత్రికగా 'దేశబంధు” 
వెలువరించారు. తూప్రాన్‌ మండలం మనోహరాబాద్‌ సమీపంలోని వడ్డేపల్లి గ్రామం 
నుండి వెలువడి నాలుగు సంవత్సరాలు విశేష సాహితీ సేవలందించింది. సంగారెడ్డి 
నుండి మల్యా ప్రసాద్‌ “పల్లెటూరు, రామాయంపేట భూమాజీ అనే రచయిత 'వైతన్య' 
అనే పత్రికలను తెచ్చారు. 

సామాన్య ప్రజలు సైతం పుస్తకాలు కొని చవగల్లడానికి చౌక ధరల్లో పుస్తకాలు 
అందించాలన్న లక్ష్యంతో మెదక్‌ జిల్లాకు చెందిన వెల్టుర్తి మాణిక్యరావు నేతృత్వంలో 
“అణా గ్రంథమాలి ఏర్పాటైంది. ఈ ప్రచురణ సంస్థ * జాగీరు ప్రజలు, కాళోజీ 
కథలు”, “అనువంశిక వాహకులు), 'నేతాజీ “అల్లూరి” మొదలైన నాయకుల జీవిత 
చరిత్రల వంటి 40 పుస్తకాలు ప్రచురించారు. 


ఆంధ్రమహాసభ చరిత్రాత్మక రూపకల్పన 
జోగిపేట - ప్రథమాంధ్ర మహాసభ 

ఆం(ధథజన సంభుం, గ్రంథాలయోద్యమాల వల్ల తెలంగాణ జిల్లాలో 
గ్రంథాలయాలు, పాఠశాలలు, వర్తక సంఘాలు, మహిళా సంఘాలు, భజన సంఘాలు 
ఏర్పడ్డాయి. ఆయా సంఘాలు పరిమిత స్థాయిలో ఉనికిని నిలుపుకుంటున్నాయి. 
అయినా నిజాం రాష్ట్రంలోని ప్యూడల్‌ వ్యవస్థ మిగతా అన్ని వర్గాలతో పాటు వర్తకుల 
అభివృద్ధికి అవరోధంగా ఉండేది. ఈ క్రమంలోనే అన్ని సంఘాలను ఐక్యం చేసి 
మరింతగా విశాలమైన వేదిక ఏర్పాటుకు ప్రయత్నాలు కొనసాగినవి.కాగా నిజాం 
రాష్ట్రంలో తెలుగు ప్రజలు అధిక సంఖ్యలోనున్నా సామాజిక, ఆర్థిక, రాజకీయ 
రంగాల్లో మహారాష్ట్రీయుల ఆదిపత్యమే కొనసాగేది. మహారాష్ట్రీయుడైన వామన్‌ 
నాయక్‌కి మెదక్‌లో రైస్‌ మిల్లు ఉండేది. జాగీర్భారైన నాయక్‌ అబ్బారీ కాంట్రాక్టర్‌. 
మెదక్‌ జిల్లా వర్తకులతో సంబంధాలుండేవి. ఆంధ్రజన సంఘాన్ని విశాల వేదికగా 
మార్చే ప్రయత్నాల్లో వామన్‌ నాయక్‌ చొరవతీసుకొని జోగిపేట వర్తకులతో 
సంప్రదించగా వేదికకు అతిధ్యమివ్వటానికి అంగీకరించగా సభ ఏర్పాట్లు జరిగాయి. 
హైకోర్టు న్యాయవాదులు టేక్మాల్‌ అనంత వెంకటరావు అధ్యక్షులుగా, గోపాల్‌ 
వెంకట్రావు కార్యదర్శిగా, దత్తానారాయణ కోశాధికారిగా ఆహ్వాన కమిటీ ఏర్పడింది. 
జోగిపేట వర్తకులు వాలంటరీ అసోసియేషన్‌గా ఏర్పడి సభలు విజయవంతం 
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కావడానికి సంపూర్ణ సహకరమందించారు. జోగిపేట పట్టణంలోకి అతిథులుగా 
వచ్చే సురవరం ప్రతాప్‌రెడ్డి, రావి నారాయణరెడ్డి తదితరులకు ఆహ్వానం పలుకగా 
మూడువేల మంది జనసమూహంతో రంగురంగుల తోరణాలతో ఉన్న పురవీధుల 
ద్వారా ఊరేగింపు జరిగింది. “ఆంధ్ర దేశపు మట్టి అది మాకు కనకమ్ము' అను 
జాతీయ గీతంతో 1930 మార్చి ౩న ఆంధ్రమహాసభ ప్రారంభోత్సవ సభ జరిగింది. 
ఈ సభలో ఆంధ్రజన సంఘం పేరును ఆంధ్రమహాసభగా మార్చినారు. సురవరం 
ప్రతాపరెడ్డి అధ్యక్షతన జరిగిన సభకు రావి నారాయణరెడ్డి నాయకత్వంలో 15 
మంది వాలంటీర్ల దళం హైద్రాబాద్‌ నుండి జోగిపేటకు వచ్చింది. మార్చి 8,4,5 
తేదిల్లో మూడు రోజులుగా జరిగిన సభల్లో సహపంక్తి భోజనాలు, మహిళా సభలు 
మంచి ఫలితాలు ఇచ్చాయి. ఆంధ్రమహాసభ ప్రోత్సాహంతో ప్రేమ్‌జీ మేగాజీ అనే 
ఆయన జోగిపేటలో ఖద్దరు బట్టల దుకాణాన్ని ఏర్పరచి జిల్లాలో ఖద్దరు ఉద్యమానికి 
శ్రీకారం చుట్టారు. ఈ సభల్లో అనేక అంశాల పై చర్చలు, 32 తీర్మానాలు జరిగాయి. 
సంఘసంస్మరణలు పాఠశాలలు, ప్రభుత్వ పరిపాలనా వ్యవహారాల్లో మాతృబాష 
ఉపయోగించటం రైతు సంఘాలు తదితర అంశాలపై తీర్మానాలు చేశారు. 


ఆంధ్రమహిళా సభ: 

మహిళలు బయటకు వచ్చి సభలు జరుపుకునే పరిస్థితిలేని ఆ రోజుల్లో 
ఆంధ్రమహాసభకు అనుబంధంగా ఆంధ్రమహిళా సభ, సభలు జరుపుకోవడం 
విశేషంగానే పేర్కొనవచ్చు. జోగిపేట మహిళలచే ఏర్పడిన ఆహ్వానకమిటికి విఠోబాయి 
ఆహ్వానం పలుకగా, నడింపల్లి సుందరమ్మ సభకు అధ్యక్షురాలిగా, చంద్రమతి దేవి 
అతిధిగా ప్రసంగించారు. ఈ సభలో గతంలో మహిళల బెన్నత్యం, ప్రస్తుత స్థితిలో 
మహిళల స్థితిగతులు, పాతివ్రత్యం, బాల్యవివాహాలు, కళావంతులు తదితర అంశాలపై 
ప్రధాన ప్రసంగాలు జరిగాయి. 

ఆంధ్రమహాసభ, మహిళా సభల్లో సామాన్య ప్రజలు ఎదుర్శొనే సమస్యలు, 
పరిష్కారం దిశగా చర్చ, ఉపన్యాసాలు జరగలేదు. ఉన్నత వర్గాలు, వర్తకులకే పరిమితమైన 
స్థాయిలో ప్రసంగాలు జరిగినా అనంతర కాలంలో రాష్ట్రంతో పాటు జిల్లాలో కూడ 
ఆంధ్ర మహాసభకు అనుబంధంగా వివిధ కార్యక్రమాలు నిర్వహించబడ్డాయి. 1930 
నుండి 1937 మధ్యకాలంలో జిల్లాలోని వివిధ ప్రాంతాల్లో గ్రంథాలయాల ఏర్పాటు, 
సమావేశాలు జరపటం, పాఠశాలలు, వయోజన పాఠశాలలు ఏర్పాటు చేసి నిర్వహించటం 
లాంటి కార్యక్రమాలు పెద్ద ఎత్తున చేపట్టారు. 1987 నిజామాబాద్‌లో జరిగిన 
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ఆంధ్రమహాసభలో చేసిన తీర్మానాల్లో భాగంగా రాజకీయ సంస్కరణల కోసం 
ఉద్యమించాలనటంతో సభ స్వరూపం మారి మరింత చైనత్యవంతమైంది. 


మెతుకు సీమలో ప్రథమ జిల్లా ఆంధ్ర మహాసభ 1939: 

స్థానిక అవసరాలు, సంస్మరణల కోసం తగిన విధానాల్ని రూపొందించు 
కోవటానికి సభకు అనుబంధంగా ఆయా జిల్లాల్లో జిల్లా మహాసభలు జరపాలన్న 
నిర్ణయాల్లో భాగంగా మెదక్‌ జిల్లా ఆంధ్రమహా సభలకు ఏర్పాట్లు జరిగాయి. అందులో 
భాగంగా న్యాయవాది శ్రీపతిరావు అధ్యక్షతన ఆహ్వాన కమిటీ ఏర్పడింది. జిల్లాలోని 
వివిధ ప్రాంతాల నుండి 255 మంది జిల్లా ప్రముఖులు 1939లో జోగిపేటలో 
సమావేశమై జిల్లా కమిటీని ఏర్పరచుకున్నారు. బచ్చు వెంకటేశ్వర గుప్త అధ్యక్షులుగా, 
జయరాం రెడ్డి కార్యదర్శకులు కాగా మెదక్‌కి చెందిన ఎం. కిషన్‌రావు, వెంకటరాజేశ్వర 
జోషి కల్పగూర్‌కి చెందిన కంది కిషన్‌ రావు, ఎం. నారాయణరెడ్డి, అందోల్‌ వెంకట్‌ 
రెడ్డి, ఎల్లారెడ్డి నుండి కొడిత్యాల నాగభూషణం, శివాగౌడ్‌లు కార్యనిర్వాహక కమిటీ 
సభ్యులైనారు. వీరిలో అధ్యక్ష కార్యదర్శి లిరువురు న్యాయవాదులే. ఈ జిల్లా సభలకు 
మందుముల రాంచంద్రరావు, రావి నారాయణరెడ్డి, ఎన్‌.కె. రావు లాంటి 15 మంది 
రాష్ట్ర నాయకులు హైద్రాబాద్‌ నుండి వచ్చారు. ఆంధ్రమహాసభ ఉద్దేశ్యాలు, లక్ష్యాలు, 
కార్యక్రమాల గూర్చి నాయకులు ప్రసంగించారు. వెల్టుర్తి మాణిక్యరావు సారా వల్ల 
కలిగే నష్టాల్ని వివరించి నిషేధించాలన్నారు. మహిళా విద్యవ్యాప్తి, ఖద్దరు పరిశ్రమ, 
పన్నుల తగ్గింపు, అవినీతిని నిరోధించటం. స్టేట్‌ కాంగ్రెసుపై నిషేధాన్ని ఎత్తివేయటం, 
కరువు పరిస్థితుల నివారణకు రైతు సంఘాల ఏర్పాటు, సారానిషేధ చట్టం, 
బాధ్యాతాయుత ప్రభుత్వ ఏర్పాటుకు రాజకీయ సంస్మరణలు తదితర అంశాలపై 
16 తీర్మానాలు చేశారు. జిల్లా కార్యవర్గం ఆంధ్రమహాసభలకు హాజరుకావడం, 
జిల్లాలోని గ్రంథాలయాల్ని సందర్శిస్తూ వాటి నిర్వహణ గూర్చి తెల్సుకోవడము, 
ఆంధ్రోద్యమం గూర్చి వివరించడం, [గ్రంథాలయాల తరపున రాత్రి పాఠశాలల్ని 
నిర్వహించడం వంటి కార్యక్రమాలు చేపట్టారు. 


రెండో జిల్లా ఆంధ్రమహాసభ 1948 : 

1943లో సదాశివపేటలో కంది శ్రీనివాస్‌రావు అధ్యక్షతన రెండో జిల్లా 
ఆంధ్రమహాసభ సభలు జరిగాయి. ఈ సభలో రాజకీయ ఖైదీలందర్నీ విడుదల చేయాని 
డిమాండ్‌ చేశారు. సామాన్య ప్రజల సమస్యల్ని చర్చించకుండానే తమ పాత్రను పరిమితం 
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చేసుకొని పన్నులు తగ్గించి, పటేల్‌, పట్వారీల జీతాలు పెంచాలన్నారు. ఆంధ్రమహాసభలో 
వామపక్ష వాదులు, కాంగ్రెస్‌ వాదులు రెండు గ్రూపులుగా ఏర్పడిన పరిస్థితుల్లో జిల్లా 
నాయకత్వం కాంగ్రెసువైపు మొగ్గిన సమయంలో ఈ సభలు జరిగాయి. జిల్లా సమస్యలు 
చర్చించడంలో భాగంగా మెదక్‌ మండలంలో ఎక్కువ తరిధారాలు ఉన్నవని అవి తగ్గించె 
విషయమై యోచించుటకు ఒక కమిటీని ఏర్పరచినారు. 


కందిలో చివరిది : 

13వ ఆంధ్రమహాసభ : భారత స్వాతంత్ర్య పోరాట చివరి దశ, తెలంగాణలో 
ప్రజాపోరాటం తీవ్రమైన సన్నివేశంలో 1946 మే 10,11 తేదీలో 13వ ఆంధ్రమహాసభ 
సమావేశాలు జరిగాయి. జమలాపురం కేశవరావు అధ్యక్షతన ఈ సభ జరిగింది. 
బచ్చు వెంకటేశ్వర గుప్త, జమలాపురం కేశవరావులు అఖిలభారత స్థాయి రాజకీయ 
పరిణామాలు, రాష్ట్రంలోని ఆహార సమస్య, హిందూ ముస్లిం ఐక్యత తదితర అంశాలపై 
మాట్లాడారు. తీర్మానాలు వార్షికోత్సవాలకే పరిమితం కాకుండా ప్రజా ఉద్యమాలను 
వృద్ధి చేసి భారత స్వాతంత్రోద్యమంతో కలవాలని పిలుపునిచ్చారు. నిజాం పాలనకు, 
ప్యూడల్‌ వ్యవస్థకు వ్యతిరేకంగా ఉద్యమించాలని కేశవరావు పిలుపునిచ్చారు. కొద్దికాలం 
తర్వాత స్టేట్‌ కాంగ్రెస్‌ పై నిషేధం ఎత్తివేయగా ఆంధ్రమహాసభలోని కాంగ్రెస్‌ వాదులు 
స్టేట్‌ కాంగ్రెస్‌లో కలియగా, పోటీ ఆంధ్రమహాసభలోని వాళ్ళు వామపక్ష నాయకత్వంతో 
'సంగం'లో కల్సిపోవటంతో ఆంధ్రమహాసభ లేకుండా పోయింది. జిల్లాలో స్ట్రేట్‌ 
కాంగ్రెసులో చేరి పనిచేసిన వారిలో బసవమాణయ్య, వెంకటేశ్వర్‌రావు, రాజేశ్వర 
జోషి పల్లె దుర్గయ్య, పి. రాజేశ్వరరావు, కొర్తివాడ నాగభూషణం, వెంకట్రామయ్య, 
బచ్చు వెంకటేశ్వర గుప్త, కంది శ్రీనివాసరావులు ఉన్నారు. 

వామపక్షవాదులతో కల్పి పనిచేసిన వారిలో మఖ్లూం, కేవల్‌కిషన్‌, 
ఎ.గురువారెడ్డి, నారాయణరెడ్డి, భట్టు మల్లారెడ్డి, శివకాశం, విఠల్‌రెడ్డి, ఎం. వెంకయ్య, 
కిషన్‌సింగ్‌, బందకాశడు, తదితరులున్నారు. వీరిలో మఖ్లూం రహస్య జీవితం 
గడుపుతూ కార్మికోద్యమంలో పనిచేశారు. తెలుగు భాషకు జరిగిన అవహేళనపై 
స్పందనగా మొదలైన పరిమిత చైతన్యం ఆంధ్రజన సంఘం, గ్రంథాలయోద్యమం, 
ఆంధ్ర మహాసభ, స్టేట్‌ కాంగ్రెస్‌, సంగం రైతాంగ పోరాటాల స్థాయికి ఎదిగి ప్రజా 
ఉద్యమాలకు చేరుకుంది. మెతుకు సీమ సైతం తమ చారిత్రకు బాధ్యతను పంచుకుంది. 


- తెలంగాణ సాపొత్య ప్రత్యేక సంచిక : జనవరి - మార్చి 2003 
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